बस 





609गरं 'रीक्ञाक्णथ्रा9 
















664 99 500.00 
छा्वष्ठुएथ्वां9 'चक्को।भुएएा क्रा।8- 
4४0]$ 2304 5? $6 4800.00 
छााध्शंशाए ैक्षीभुएपाक्षाव 
3५05 400 979 $620 500.00 
छालश्ाणात िशेीन्रूएए'क्षात 
728 5? .... 500.00 
ए९शं छान्नष्ठथरथ्रा॥ शिश्चाएएा/श्ा9 
454 ए59 800.00 
ै (थ्लार्शा4 शिश्ञक्राव । 
832 99 *.. 993 *. 500.00 
। (थ्ाए09 रिक्षोश्रूएप'शवा9 
दि 668 909 500.00 : 


प्रह्नलापंरभ्ाहा4 शा।क्रा4 
..। मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित... 










; 802 959 2५90]$ $८ 000.00 
२ छुच्ाता4 शिक्नोान्नुएएफ/ का के 
:... 298 99 400.00 

ष् [ए2 'िैक्ला॥फए/'क्राव 
774 ७9 400.00 










शक्कापपक्लात९एच शिक्रोएए/'थव9 ५ ५ 
हे मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित 






















९णशधिशाएश्वा९5 
680 9? 500.00 . 







७७ एएप्ठहा॥5प्तछ5 
/8 (ए08) ]4७४थौधा' िंब8० ४, 








ै 828 9७9. 500.00 
.].[िल्ला'809 रिश्लोुएएा/'क्ा9 
| 932 [9 | 600.00 
“7. एश्चनणा9 'शैश्लो॥ए॒ए'थ्रा9 
5 &- 238979 4५0]5. 8८ 2000.00 
5 | जाए शिशिन्रुण'शा4 
पट 504 979 290]5 $८ 000.00 
पान छगांर4 शि्लोॉश्एए'शा। (57्रभ। 7५7०) 
4]2 959 500.00 
5थ्ञा09 रिंज्षेशुएए'शा9 आकर 
5600 927 8 ४०!5 5८ 4000.00 
इाएशातत्वर िश्लोश्ुएएा'श्वा4. (आग 59०) धर 
५ -+] 452 9७? ३५४05 5८ 2000.00 2 , 
... [| एशाशला4 'शिक्षीक्षूणप'क्षा& % 5२० 7.६ 
< 472 959 | 400.00 .. 
| शल्‍च४० शिक्षाभ्रुएा'क्रा8 ह 
ह ह 540 979 ह 500.00 . के 
5./#ह. | एशांज्राएमाक्षापाणान्रा॥ ि्लोग्रएक्षाव.. 
है . 246 9 900.00 


अ..।|। पफाज्राए 'शैक्षेक्रुणक्वा9-जणांगी फजि0 - है 








मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित... 
--डा० श्रद्धा शुक्ला | 
97. ॥000 2 ४०0]5 7९5. 225.00 
मत्स्य पुराण 

मूल, हिन्दी अनुवाद तथा श्लोकानुक्रमणी सहित 

--डॉ० श्रद्धा शुक्ला 
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0४७: 


एुछशाणप् ॥/8 2 ४0$ $6( ए।255 
एफ््माश्ा। शित'क्राव 

490 ए979 50.00 
एशादता शालद्रात्ष । 
3व697 20.00 
छफरश' शाक्रात | 


(० जाता 50009) 9? 752 7२४5.40.00 
पिल्यारञं।।  एप/'क्ा9 


380 797 00.00 
ध्ल्या।  शाघ्रा9 | 
290 7579 पर 00.00 


छातंत्र्रतताश्राएशशफ््‌शुएएण"क्षात्ा। 
-गी]०श देणाश आए 


ु 97 348 ६९६. 424.00 
प्नश्ाएं शााश्रषा& 
260 99 00.00 


6 90498 शिव क्या जिश्ला'0 8 


*"('0ाशा($ ०एा [8 शाग्र'्ला795 
432 99 80.00 7 


















- शांक्राप्र शाशा३-मकम्त, जक््०ा 
065 फू 2 ४०05 $८0 600.00 
।. श॒॑त्बाइजथ शशाशाब-2.5. इक... ५.“ 
-252 979 ,2 ४05 600.00 
षिश्या'8५ंग्रा। शए।पाक्या। -97.$.0#6.: 
750 759 ६, 400.00. 


क> 


एथ्माएश श्ाक्रात २८ 


शरण. 8छएब्रद्रावर)द्गव, 5॥4577 2 
4770 फऊए 3४05 | 52८ 900.00. 


हास्य श्ाशातर (0#क98 #शा09) - 
(लय जाती शाह. वी5. & प्रा090८टांगा) 


एशापए /8 97 88 २5. ॥52.00. 














& 
<' 
5 


एशाएं - व0007 (एगग)+2) 


हब 


कै 
+“ की -----+++-7+ 





चक्र 34% ननन्‍--ककमनक-कनककन--ऊ-न_- +“»-ायिनीथ७यहऊंथओओओआा चाय ए बन या ल्‍_ 





५) घाशफ्चचुआ आज « स्प्क्छ 


और 2०32५७००००.०८२ ७३५ ४८5. 


८ उप ककर अप का 
ब्घ् ७ ७९ क कर्ज लत ै 


७०) # 


+ 


2556.20, 





«६ ् ई 
हि ०5९4 ॥ ९५४ परचयाफ॑ौड॑ौाब 2 0३६० 


४ ७१९५० ) द्‌ 


हा 
श्थे 
ः 
बे 
_ 









42-3३ 25#०--२००९८९०--४कैं«-> ₹ & ०.७...3 3०५८ +. 
०5 चाय अन्य है ७ 5 कक +>, 


""्य्ज्छ सडक 
है क्र 





अतक-ऋत# 





<धकलप 


२जनहर-# २-2 , + «8... 





5००० 
रा 
] 
'₹ #'-#.#ही: » ९+# #॥«ऋ"७  # .#+ तन # कली 
है +.+ ऋमनत >> "«#ी जलने 


##>-: 7७: 





हू ०४. ४६०००७००"ह जाए 2222: 6७" 7स्‍त-७. 


$६७५५२२६०८..७५५४०००२.००>-उ३ २ ६०*< 





>१ै/* 


€ #२*/ ०. 


(>दु7#ऋ« >>  /€ «१. 





« 
(७ रब *न 


कुछ--+-4+ .+ *« » 


755७४७** कल + 7७० ७>क 


हर । 
: है 
श् 

9 


है) 





९ 
५ 
ज्उ्फ 


। 
(&£22£ 





/ 
् 


महर्षि सान्दीपनि राष्ट्रीय वेदविद्या प्रतिष्ठान, उज्जैन के द्वारा 
प्रायोजित ग्रन्थमाला 


बेद-मीमांसा 


( प्रथम खण्ड ) 





महर्षि सान्दीपनि राष्ट्रीय वेदविद्या प्रतिष्ठान, उज्जैन के द्वारा . 
द प्रायोजित ग्रन्थमाला 


वेद-मीमांसा 





( प्रथम खण्ड). 
। मूललेखक: 
श्री अनिर्गाण 

हिन्दी-अनुवादक: 
४ छविनाथ मिश्र 





56 
?208.5#585 


नाग पब्लिशर्स 


द ११ ए/ यू० ए०, जवाहर नगर, दिल्‍लली-११५०००७ 
है ... ( भारत ) 











महर्षि सान्दीपनि राष्ट्रीय वेदविद्या प्रतिष्ठान, उज्जेन के वित्तीय 
सहयोग से प्रकाशित । 


नाग पब्लिशर्स 
(१) ११ए/यू, ए. जवाहर नगर, दिल्‍ली-११०००७ 
(२) जलालपुर माफी (चुनार-मिर्जापुर) उ० प्र० 
दूरभाष:- २३९६७९७५, २३९१५८८३, २३९५७४४० 


. 6 महर्षि सान्दीपनि राष्ट्रीय वेदविद्या प्रतिष्ठान, उज्जैन 


. ॥58प : ८१-७०८१-५७६-२ (सेट) 


858$ : ८१-७०८१-५७७-०( भाग) 


् 


प्रथम संस्करण : संवत्‌ २०५९ विक्रमाब्द, सन्‌ २००३ ईस्वी, 


मूल्य : २२०.०० रूपये 


श्री सुरेन्द्र प्रताप द्वारा नाग पब्लिशर्स ११ ए०/यू० ए० , जवाहर नगर, दिल्‍ली ११५०००७ 


.. द्वारा प्रकाशित तथा जी. प्रिण्ट प्रोसेस, ३०८/२ शहजादा बाग, दयाबस्ती दिल्‍ली 
* ११००३५ द्वारा मुद्रित। अक्षरयोजक ए० आर» प्रिण्टर्स, डी-१०२ न्यू सीलमपुर, 


दिल्‍ली-११००५३ ह ' 


&# $ 


तस्यै 


या 
उतो त्वस्मै तन्‍्व॑ वि सस्रे जायेव पत्य उशती सुवासा:। 


-ऋकऊसंहिता, १०/७१/४ 





॥ 
| 
है। 
। 





प्राकक्थन_ 


“वेदमीमांसा” का मूल प्रकाशन बँगला भाषा में कलकत्ता संस्कृत 
कॉलेज की शोधग्रन्थमाला (सं०१३) के अन्तर्गत पहली बार सन्‌ १९६१ 
में हुआ था। सन्‌ १९७५ में इसका द्वितीय संस्करण निकला। उपर्युक्त 


शोधग्रन्थमाला के सम्पादक-मण्डल में डॉ० श्री राधागोविन्द बसाक, डॉ० 


सुनीतिकुमार चटर्जी, प्रो० गोपीनाथ भट्टाचार्य, डॉ० कालीकुमारदत्त, 
प्राचार्य विष्णुपद भट्टाचार्य और पण्डित ननीगोपाल तर्कतीर्थ जेसे संस्कृत 
और वेदिक वाडन्‍मय क॑ लब्धप्रतिष्ठ मनीषी थे। 


“वेदमीमांसा' क॑ मूललेखक श्री अनिर्वाण गवर्नमेण्ट संस्कृत कॉलेज, 
कलकत्ता (अब कोलकाता) क॑ संस्कृत-सेमिनार के सम्मान्य रिसर्च 
फेलो थ। 

'वेदमामांसा', जसाकि नाम से स्पष्ट हैं, में सम्पूर्ण वेदिक-वाडन्मय 
की अत्यन्त गम्भीर समीक्षा की गई है। इस प्रकार के अन्य अनेक ग्रन्थ 
भी उपलब्ध हैं, लेकिन उनसे इसकी विलक्षणता इस अर्थ में हे कि 
इसमें पश्चिमी-विद्वानों के उच्छिष्ट-भोज से बचकर, श्रुतिपरम्परा की 
परीक्षा तर्क और श्रद्धा के मिश्रित मानदण्ड से की गई है। लेखक पर 
यूरोपीय दुराग्रह का कोई प्रभाव नहीं पड़ा हे। 


इसके अनुवादक श्री छविनाथ मिश्र हिन्दी के यशोधर सुकवि हैं 
जिन्होंने अनेक वेद-मन्त्रों के हिन्दी में अत्यन्त प्रीतिकर काव्य-रूपान्तर 
किये हैं। वैदिक वाडनमय के गम्भीर अध्ययन ने उन्हें इस कार्य में और 
भी समर्थ बनाया है। सुदीर्घकाल से बड़ाल में रहने के कारण हिन्दी और 
बँगला दोनों ही भाषाओं पर उनका असामान्य अधिकार है। दोनो के ही 








शक 


8: 8 


१ १४ । | 
अं का 





श५ | बेद-मीमांसा 


मुहावरे से वह सुपरिचित हैं। इसके शीघ्र-प्रकाशन की ओर मुझे पौन: 
पुन्येन प्रेरित करते रहे हैं श्रद्धेय प्रोगण किरीट जोशी जी (माननीय 
उपाध्यक्ष, म.सां.रा.वे.वि.प्र.) तथा परम आदरणीय प्रो० रमार|्जन मुखर्जी 
जी। 


प्राप्त अनुवाद की वर्तनी को संस्कृतनिष्ठ रूप में संशोधित करने 
का दायित्त्व निभाया है आचार्य सदानन्द त्रिपाठी तथा डॉ० जितेन्द्रकुमार 
तिवारी ने। प्रतिष्ठान के विशेष कार्याधिकारी (वित्त एवं प्रकाशन) 
श्री शान्तिलाल नीमा जी तथा उनकी टीम ने प्रकाशन की प्रबन्ध-व्यवस्था 
में उल्लेखनीय योगदान किया है। 


आशा हे, इस रूप में प्रकाशित होकर यह ग्रन्थ उन पाठकों के 
लिए भी उपादय सिद्ध होगा, जिन्हें बँगला-भाषा का ज्ञान नहीं हे 


| ब्रह्म-सत्यं च पातु माम्‌।॥ 


-प्रोण ओमप्रकाश पाण्डेय 
उज्जन सदस्य- सचिव 
मण्सांग्यष्ट्रीय वदविद्या प्रतिष्ठान 


निवेदन 


वेद-मीमांसा ऋकसंहिता की मन्त्रव्याख्या की भूमिका है। जिसका 
प्रथम खण्ड प्रकाशित हुआ। इस प्रथम खण्ड के प्रथम अध्याय में 
वेदव्याख्या की पद्धति के सम्बन्ध में साधारण आलोचना है ओर द्वितीय 
अध्याय में वेदिक साहित्य का सब्ड्िप्त परिचय है। परवर्ती खण्ड में 
वेदिक देवता, वेदिक साधना, वेदिक दर्शन, बदिक जीवन ओर पुरातत्त्व 
पर आलोचना की जाएगी। उसक बाद ऋकरसंहिता की मन्त्र-व्याख्या 
आरम्भ करने की इच्छा हे। 


कलकत्ता संस्कृत कॉलेज के अध्यक्ष डॉ० गोरीनाथ शास्त्री के स्वयं 
सचेष्ट एवं तत्पर न होने पर यह ग्रन्थ प्रकाशित नहीं हो पाता। मुद्रण 
सम्बन्धी समस्त दायित्व कॉलेज के अध्यापक डॉ० गोविन्द गापाल 
मुखापाध्याय एवं पुस्तक प्रकाशन विभाग क सहायक मम्पादक पण्डित 
ननीगोपाल तर्कतीर्थ न अपन ऊपर लंकर मर परिश्रम को हल्का कर 
दिया है। मेरे लिए इन सब का ऋण अपरिशोध्य हैं। इसक॑ अलावा उन 
सबका आभारी हूँ जिन्होंने नाना रूप में ग्रन्थ-रचना की दिशा में मुझे 
सहायता प्रदान की हे। 


वरदा बेदमाता सब का कल्याण करें। 


'हेमवती ' अनिर्वाण 
अक्षय तृतीया, 
शकाब्द १८८३ 


« -#ँओ 


ज्म्न्न्न्न्न्घ््य््जेड 


ब्ध्य 





। सड्लेत-परिचय 
अ, अ. सं. अथर्वसंहिता 
आ. श्रौ. आश्वलायन श्रौतसूत्र 
ऋ., ऋ. सं. ऋक संहिता 
5  ऋऋ,. भी, सायणकृत ऋग्वेद भाष्य 
। ए. आ. ... एतरय आरण्यक 
| ए, ब्रा. ..._ एतरंय ब्राह्मण 
0, कं. कठोपनिषद्‌ 
। ० काठ. काठक संहिता 
गी. गीता 
छ. ब्रा. . छन्‍्दांग ब्राह्मण 
छ. सू. छन्द: सूत्र 
छा., छा. उ. छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
जे. उ. ब्रा. जैमिनीय उपनिषद्‌ ब्राह्मण 
द को टीका द 
॥॥ ता. ब्रा. द - ताण्ड्य ब्राह्मण 
॥| तु. .. .. तुलनीय 
ते. आ. तैत्तिरिय आरण्यक 
| ते. ब्रा. तैत्तिरीय ब्राह्मण 


ते, आ, :..तेत्तिरीय संहिता 








पा. 
पात. 


फू मी, सू, 


प्र. तु. 
बृ., बृ. उ. 
ब्र. सृ. 
भा. 

महा. 
माण्ड्‌. 

मु. 

मे. 

मे. सं. 

या. स्मू. 
यो. सू. 

| हु 8 है 


वा. सं. 
श. श. ब्रा. 
शा. आ. 
सा. सं. 
९ 8 


वेद-मीमांसा 


द्र्ष्टव्य 
निघण्टु 
पाणिनि सूत्र 
पातझलयोगसूत्र ॥॒ 
पुराण 

पूर्वमीमांसा सूत्र 

प्रश्नोपनिषद्‌ 

प्रति तुलनीय 

बृहदारण्यक उपनिषद्‌ 

ब्रह्मसूत्र द 

भागवत पुराण $ 
महाभारत 

माण्ड्क्योपनिषद्‌ 

मुण्डकीपनिषद्‌ है 
मेत्र्युपनिषद 

मत्रायणी संहिता 

याज्ञवल्क्य स्मृति 

योगसूत्र 

4िशा॥' 5 रिशाशंणा & ॥050909 

ए[क्‍6€ ४८०४७ थभा३0 ॥6 (7]97ग5॥905 


वाजसनेय संहिता | 
शतपथ ब्राह्मण 
ही. बी. 
कफ शाझ्डाय॑न 
सामसंहिता 


40७४ जप्रांश0णाए एाी ाक्षा- 
[१]9$॥995[79 


६ $ डी 


*्क- 


अनुक्रम 

विषय 
प्राक्कथन- प्रोण ओमप्रकाश पाण्डेय 
निवेदन- अनिर्वाण 
सड्डेत परिचय 
प्रथम अध्याय: 

प्राककथन 
द्वितीय अध्याय: वैदिक साहित्य 

भूमिका 

साधारण परिचय 

वेद-संहिता 

वेदों के ब्राह्मण 

वेदों के आरण्यक 

उपनिषद्‌ 

वेदाड़ 


पृष्ठ सडम्ख्या 
ह 

शा 

[ऋ 

१-६४ 


६५-४४१ 
६५ 
६९ 


८५ 


फ् 


१७३ 
९3७६ 


डेश्४ड 








प्रथम अध्याय 


प्राक्कथन 


[१२] 

भारतवर्ष के इतिहांस का प्रत्यूषकाल वैदिक युग द्वारा शुरू हुआ। . 

उसके पूर्व की घटनाओं से हम भलीभाँति परिचित नहीं हैं। इससे भी 

प्राचीन यदि कोई विशिष्ट संस्कृति इस देश में रही भी हो, तो वह 

वेदिक संस्कृति क॑ अन्तर्गत जीर्ण हो गई। अतएवं कहा जा सकता है कि 

भारतवर्ष, जैसे सर्वप्रथम वेद के अन्तर्गत ही समग्र रूप से आत्म सचेतन 
हुआ। 


यह आत्मसचेतबहाअध्यात्मभावना में परिवर्तित हो गई। वैदिक युग 
के इतिहास का पुरातत्त्वीय उपादान विशेष कुछ भी नहीं, किन्तु उससे 
भी अधिक मूल्यवान्‌ उपादान वंदिक साहित्य में है। साहित्य में जाति का 
आभ्यन्तर इतिहास एवं उसका सही आत्म-परिचय प्राप्त होता हैं। 
इसलिए भारतवर्ष के इतिहांस को समझने की दिशां में बैदिक-साहित्य 
की आलोचना एंवं उसकी भावना का अनुशीलन अपरिहार्य है। 


वैदिक-साहित्य का आयतन अत्यन्त विशाल है।ः एक जाति की 
अनेक सहस्राब्दिव्यापी आध्यात्मिक चिन्तन-धारा को इसके भीतर बाँधे 
रंखने की चेष्टा की गई है।. आज भी उस चेष्टा में ठहराव की कोई 
गुंजाइश नहीं है। कालक्रम -में मनुष्य की भाषा एवं आचार-व्यवहार में * 
भी परिवर्तन होता है, किन्तु भाव के अन्तर्निहित सत्य की क्रमिक 
अभिव्यक्ति की दृष्टि से विचार करने पर किसी भी जाति की अन्त: 
प्रकृति में कुछ अधिक परिवर्तन नहीं होता। स्वयं के तथा विश्व के बारे 
में वैदिक ऋषि जिस शैली में चिन्तन-मनन किया करते अथवा रहस्य 
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को समझने की चेष्टा करते , उस शैली के अनुसरण करने की 


प्रयोजनीयता आज भी हमारे लिए कम नहीं। किन्तु उन्होंने हृदय की. 


अभीप्सा एवं अभिप्राय को जिस भड़िमा के साथ व्यक्त किया है, उसका 
प्रयोग आज हम हर समय नहीं करते। समय के व्यवधान के साथ यहाँ 
एक बाहरी व्यवधान की सृष्टि हुई है, जिससे उनकी बहुत बातें आज 
सम्भवत: दुर्बोध अथवा दुरूह जान पड़ती हैं। 


किन्तु यह दुर्बोधता भी समग्र वैदिक साहित्य के सम्बन्ध में समान 
रूप से प्रयोज्य नहीं। इस साहित्य के मुख्यत: सब मिलाकर चार भाग 
हैं, जो मन्त्रसंहिता, ब्राह्मण, आरण्यक एवं उपनिषद्‌ नाम से उपलब्ध 
और सुपरिचित हैं। मन्त्र एवं ब्राह्मण अत्यन्त प्राचीन विभाग हैं। इनमें 
मन्त्र ही मूल है, ब्राह्मण उसका उपव्याख्यान अथवा अनुपूरंक व्याख्या 


है। आरण्यक और उपनिषद्‌ ब्राह्मण कं ही अन्तर्गत हैं। व्यञ्ञना शेली 


की विविधता की दृष्टि से (कालकी यक्षा-क्रमता या पूर्वापर सम्बन्ध की 
दृष्टि से नहीं) देखने पर मन्त्र में जिस साहित्य का आरम्भ है, उपनिषद्‌ 
में उसका अन्त हैं। उपनिषद्‌ हमारे निकट अपेक्षाकृत सहज बोध्य हे, 
क्योंकि उपनिषद्‌ में भाव प्रधान है, उसका प्रचार भी अत्यधिक है ओर 
उसकी भाषा भी अधिक अस्पष्ट या जटिल नहीं है। 


किन्तु मूल समस्या वेद के मन्त्र-भाग से जुड़ी है। एक तो 
मन्त्र- भाग की भाषा प्राचीन है, उसके बाद जिन ब्राह्मणों या उपव्याख्यानों 
को वेद की प्राचीनतम व्याख्या के रूप में .माना जा सकता है, उनका 
उद्देश्य धारावाहिक रूप से मन्त्र की व्याख्या करना नहीं है। मुख्यतः: 
ब्राह्मण भाग वेदार्थ-मीमांसा नहीं, बल्कि कर्म-मीमांसा है। बेद के मन्तरों 
के साथ कर्मकाण्ड का सम्बन्ध अत्यन्त घनिष्ठ है। ब्राह्मण -का मूल: 
उद्देश्य कर्मकाण्ड के पक्ष को सुव्यवस्थित एवं सुस्पष्ट करना है। जिसके 
लिए ब्राह्मणकारों को वेद के मन्त्रों का उद्धरण देते हुए मोटे तोर पर एक 
व्याख्या भी देनी पड़ी है। उस व्याख्या के माध्यम से मन्त्रों में किसी भी 
रहस्यार्थ को खोजने की विशेष चेष्टा भी नहीं की गई है और ब्राह्मणकारों 
ने उसकी ज़रूरत भी महसूस नहीं की। अधिकांश क्षेत्रों में उपस्थित 


| 
| 
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क्रिया के साथ मन्त्र के सम्बन्ध को साधारण रूप से समझाकर ही निवृत्त 


हो गए, किन्तु उसके बावजूद ब्राह्मण, आरण्यक एवं ब्राह्मण भाग से 


प्रत्यक्षत: संम्बन्धित उपनिषदों के मुखबन्ध या भूमिका में ऐसे अनेक 
सड्ढेत प्राप्त होते हैं, जो वेद के रहस्यार्थ को समझने की दिशा में 
अपरिहार्य हें। क्‍ 


इससे स्पष्ट होता है कि परवर्ती काल में ज्ञान और कर्म के मध्य 
जो एक प्राचीर खड़ी कर दी गई थी, वैदिक युग में वह प्राचीर नहीं थी। 
गीता में कहा गया है कि 'द्रव्ययज्ञ से ज्ञानयज्ञ श्रेष्ठ है। समस्त कर्म ज्ञान 
में ही परिसमाप्त होते हैं।' वैदिक अनुष्ठान का भी वही लक्ष्य है। 
आत्मचेतना को एक लोकोत्तर चिन्मय भूमि पर उत्तीर्ण करना ही उसका . 
प्रधान लक्ष्य है। यह चिन्मय भूमि ही स्वर्ग है। जिसकी प्राचीन संच्ञा 
'स्व:' अर्थात्‌ एक ज्योतिर्मय अनुभव हें। ज्ञानयज्ञ की सहायता से हम 
जिस प्रकार उस अंवस्था में पहुँच सकते हें, उसी प्रकार द्रव्य-यज्ञ के 
माध्यम से भी वहाँ पहुँच सकते हैं। स्वर्ग एवं मोक्ष दोनों परस्पर विरोधी 
मान्यताएँ नहीं हैं - कम से कम वैदिक युग में ऐसा नहीं था। उसका 
प्रमाण वेद के ब्राह्मण में ही हे। 


एक बडा प्रमाण शुक्लयजुर्वेद में विद्यमान हैं। इस वेद का अन्तिम . 
अध्याय एक उपनिषद्‌ है। ईशोपनिषद्‌ एक मात्र उपनिषद्‌ है, जो वेद के 
संहिता भाग के अन्तर्गत है। यजुर्वेद, कर्मवेद है। उसके अन्तिम अध्याय | 
के रूप में इस उपनिषद्‌ को उपस्थापित करना अत्यन्त अर्थपूर्ण है। इस 
लघु उपनिषद्‌ के अठारह मन्त्रों में जिस उदार दृष्टि और विराट्‌ समन्वय 
की चेष्टा की गई है, वह समग्र वैदिक साहित्य में अतुलनीय है। जान 
पड़ता है कि कर्म वेद के अन्त में इस सार्वभौम ज्ञान के प्रदीप को 
प्रजज्वलित करके इस बात को स्पष्टतया प्रमाणित किया गया है कि 
समस्त कर्मों की परिसमाप्ति तत्त्व-ज्ञान में होती है। यह उपनिषद्‌ उसका 
ज्वलन्त प्रमाण है। इस प्रसड़ में याज्ञवल्क्य का वृत्तान्त भी स्मरणीय है। 
उन्हें कृष्णयजुर्वेद की धारा को शुक्ल-यजुर्वेद की धारा में प्रवाहित एवं 
प्रवर्तित करने का गौरव प्राप्त है। यह उनकी प्रधान एवं महत्त्वपूर्ण कीर्ति 
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कर्म एवं ज्ञान के मध्य अधिकार, साधना और फल का भेद है। ज्ञान ही 
लक्ष्य है; कर्म उसके साधन के रूप में माना जा सकता है, लेकिन तब 
भी वह मुख्य साधन नहीं, बल्कि अवान्तर साधन मात्र है। इसके 
अतिरिक्त यदि कर्म को. एकमात्र वेद-विधि निर्दिष्ट यज्ञादि के रूप में ही 
समझें, तो फिर उस कर्म को ज्ञान के उपाय के रूप में स्वीकार करने 
की भी ज़रुरत नहीं होती। लोग द्रव्ययज्ञ न करके भी ज्ञान प्राप्त कर 
सकते हैं। ज्ञानवादियों के इस तर्क से स्वभावत: कर्मवाद लोगों की दृष्टि 
में तुच्छ हो गया। वेदमन्त्र के रक्षक कर्मवादियों के मार्ग को अप्रशस्त 
प्रमाणित करने के साथ-साथ वेदमन्त्र की आलोचना एवं उसके 
अर्थान्वेषण की चेष्टा में भी तो शिथिलता आएगी, यह स्वाभाविक है। 
इसके मूल में तार्किकों का प्रभाव बतलाना ही ज़्यादती हे। 


. लोगों में अतिरञ्जना के प्रति एक आग्रह हैं। उनका मन जब जिसको 
ग्रहण करता है, उसको ही एक मात्र श्रेष्ठ मानकर अन्य सबको ही 
नगण्य समझता है। इसका एक उदाहरण मन्त्रों के प्रति कर्मवादियों की 
मानसिकता में देखने को मिलता हे - कर्म में मन्त्र का विनियोग करना 
होगा; उस विनियोग में मन्त्र का अर्थावधारण अनावश्यक है। जिससे 
धीरे-धीरे यह सिद्धान्त स्थापित हुआ कि वेद के मन्त्रों का कोई अर्थ ही 


. नहीं। इस धारणा का सर्वप्राचीन उल्लेख हमें निरुक्त में प्राप्त होता हे। 


यास्क ने कौत्स के मत को उद्धृत करके खण्डन करने की चेष्टा की 
है। ध्यातव्य है कि कोत्स ने वेद-मन्त्र को निरर्थक कहा है, किन्तु इसका 
अर्थ यह नहीं कि वेदमन्त्र बोधगम्य नहीं। कौत्स का मूल वक्तव्य 
कर्मकाण्ड के दिद्वानों के वक्तव्य जेसा ही है। जब कर्म में यथायथ 
विनियोग के लिए ही मन्त्र है, तब उसका क्‍या अर्थ? इसे लेकर सर 
खपाने की कोई ज़रूरत नहीं; यह उनका मूल वक्तव्य है। भाषा की दृष्टि 
से दुर्बाध वेदमन्त्र भी हैं, किन्तु उनकी सडःख्या कम है। कौत्स भी उस 
तरह के मन्त्रों का उदाहरण नहीं दे पाते थे; किन्तु मन्त्रशास्त्र की दृष्टि 
से उनके विचार '# एक गम्भीर तक॑सद्गति है। यदि हम मन्त्र को 
परमव्योम के स्पन्द के रूप में जान लें, तो केवल उस स्पन्द के 
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सहारे ही चेतना का उदात्तीकरण किया जा सकता है, विशिष्ट अर्थ-भावना 
की कोई आवश्यकता नहीं होती। यह शब्द ब्रह्मवाद का एक मूल 
अभ्युपगप अथवा परोक्ष सिद्धान्त है, किन्तु उससे मनुष्य की अतिरञझनात्मक 
बुद्धि ने जिस सिद्धान्त को स्थिर किया है, उसने परवर्तीकाल में 

वेदार्थ-चिन्तन के पक्ष में बाधा की ही सृष्टि की है। द 


कर्मकाण्डियों ने एक ओर कर्म के - जटिल सूक्ष्म विवरण एवं 
उसकी प्रयोग शुद्धता के प्रति आसक्त और अभिभूत होकर जिस प्रकार 
वेदमन्त्र को गम्भीरता से गहराई में पैठकर समझने का प्रयास नहीं किया। 
उसी प्रकार ज्ञानवादी भी वेद के मन्त्रांश को कर्मकाण्डियों की इजारेदारी 
या एकाधिपत्य समझकर उसके प्रति तटस्थ रहे। कर्म और ज्ञान के बीच 
इस कृत्रिम विरोध की सृष्टि के कारण ही अर्थविवेचन की दृष्टि से 
वेदमन्त्र आरम्भ से इस प्रकार अनादूृत, उपेक्षित रह गए। 


वस्तुत: वेद के मन्त्रांश में कर्म ओर ज्ञान का यह विरोध खोजने पर 
नहीं मिलता। वेद के समस्त मन्त्र ही किसी कर्म को लक्ष्य में रखकर 
रचे गए हैं, यह सच नहीं। विशेष किसी क्रिया को भी लक्ष्य करके 
रचित सूक्तों की सडख्या अत्यल्प है। अधिकांश सूक्तों में कर्म उपलक्ष्य 
मात्र है; लक्ष्य नहीं। कर्म का उल्लेख नहीं, कंवल आन्तर आकूति की 
अभिव्यक्ति है, इस प्रकार के मन्त्रों की सडःख्या भी नितान्त कम नहीं। 
ब्राह्मण में जो क्रिया विशेष की बहुलता देखने को मिलती है, उसका 
एक प्रारूप केवल वेदमन्त्र से खोजना सम्भव नहीं। यहाँ तक कि जिस 
यजु: संहिता में क्रिया के मन्त्रों को ही विशेष रूप से सड्ढडलिंत किया 
गया है, उसमें भी क्रिया को उपलक्ष्य करके मुख्यतः: भाव ही विकसित 
हुंआ है। स्मरण रहे कि वैदिक ऋषियों का लक्ष्य चेतना को एक 
लोकोत्तर भूमि पर उत्तीर्ण करना था, तो फिर उसके लिए उन्होंने जिस 
प्रकार की भी साधना का आश्रय लिया हो, उसमें क्रिया का अतिक्रमण 
करके भाव ही प्रधान हो उठेगा। अध्यात्म-साधना में लक्ष्य के प्रति 
मनुष्य की निष्ठा यदि प्रबल होती है, तो बाह्यसाधना धीरे-धीरे सरल 
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और आडम्बरहीन हो जाती है, यह एक स्वाभाविक नियम हे। ब्राह्मण में 
हम जिस जटिल क्रिया-विधि का विवरण पाते हैं, वह सामान्य व्यक्ति 
के पक्ष में आचरणीय नहीं थी, ऐसा कहना ही अर्थहीन है। इन सब 
जटिल क्रियाओं काअवश्य ही एक मूल सरल रूप था, एवं सर्वसाधारण 
में उसका ही प्रचलन था - यह अनुमान अप्रामाणिक नहीं। आधुनिक 
युग में भी क्या हम ठीक ऐसी ही घटनाएँ नहीं देखते? हमारे देश में 
तिथि विशेष के अवसर पर जिस प्रकार देवताओं की आडम्बरपूर्ण 
सार्वजनिक-पूजा का प्रचलन है, उसी प्रकार एकान्त गृह-कक्ष में भक्त 
के सरल-हृदय की पूजा-विधि भी है। आचार के साथ भाव का एक 
समन्वय यहाँ अपने आप ही हो जाता है। उसका प्रमाणुत्न्त्र की बाह्य 
एवं मानस-पूजा की विधि है। जिस किसी भी आचार अथवा संस्कार के 
पीछे भाव की एक गूढ़ व्यज्ञना न होने पर वह कभी भी दीर्घायु नहीं 
होता अथवा व्यक्ति के अन्तर की गहरी प्यास को बुझा नहीं सकता। वेद 
मन्त्रों में हमें जिस क्रियाविधि का उल्लेख प्राप्त होता है, उसका भी ऐसा 
ही एक बहिरड्र एवं अन्तरड्ग पक्ष होना अत्यन्त स्वभाविक है। 


उदाहरणस्वरूप सोमयाग की बात कही जा सकती हे। ऋग्वेद में 
यत्र-तत्र सोम का उल्लेख हे, उसका एक मण्डल केवल सोममन्त्रों का 
सड्डूलन ह। ब्राह्मणग्रन्थों में -सोमयाग का जो वर्णन प्राप्त है, उसमें 
सोमयाग जिसप्रकार समस्त यज्ञों में श्रेष्ठ है, उसी प्रकार उसका अनुष्ठान 
भी अत्यन्त जटिल एवं व्यय-साध्य है। सब के लिए सोमयाग का 
अनुष्ठान [सम्भव नहीं; किन्तु कहा जाए तो सोमयाग ही वैदिक कर्म-साधना 
का चरम लक्ष्य है, - जिसका परिणाम, अमरत्व-प्राप्ति, ज्योति में जीवन 
का उत्तरण एवं विश्वँंदेवता के साथ एकात्मता है; किन्तु यह अमृतत्त्व 
या अमरता तो थोड़े धनी यजमानों के लिए है, यह बात क्‍या विश्वासयोग्य 
है? इन दिनों ही क्या हम यह कह सकते हैं कि जो दुर्गोत्सव करता है, 
वही महाशक्ति को प्राप्त करता है? अतएवं जिस प्रकार सोमयाग का 


एक जटिल कर्मरूप है, उसी प्रकार उसके एक सरल ज्ञानरूप का होना 


पु 
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भी सड़त है। एवं वह रूप था, जिसका उल्लेख वेद में ही है। वेद का 
कथन है कि जिस ओषधि सोम को कूट-छान कर लोग समझते हैं कि 


. हमने सोमपान किया है; किन्तु जिस सोम को ब्रह्मविद्‌, ब्रह्मविज्ञानी 


जानते हैं, उसका रस कोई नहीं पी सकता। इस सुस्पष्ट सड्जेत को ध्यान 
में रखकर यदि हम परवर्ती योग और तन्त्र-साधना में अग्नि-सोम तत्त्व 
की विवृति एवं प्रयोग का अध्ययन एवं अनुशीलन करें, तो निश्चय ही 
वैदिक सोमयाग का एक अन्य रहस्य-क्रम था - उसके सम्बन्ध में फिर 
किसी प्रकार के संशय की गुंजाइश नहीं रहती। 


|. हे. 


अब देखना यह है कि प्राचीनकाल से आज तक वेद-व्याख्या की 
जिन विभिन्‍न पद्धतियों का आश्रय लिया गया था अथवा लिया गया हें 
उनका मूल स्वीकार्य क्‍या है? क्योंकि जिस किसी भी व्याख्या के मूल 
में व्याख्याता के कई मौलिक संस्कार अचीन्‍्हे होने पर भी प्रच्छन्‍न रहते 
हैं - यह तो सहज बुद्धि की बात हे। प्रथमत: अपने देश की प्राचीन 
व्याख्या-पद्धति की ही बात करें। 


वेदपन्थ के अनुयायियों ने वेद को प्रथमत: श्रुति, फिर आप्तवाक्य 
की संतज्ञा प्रदान की हैं। आप्तवाक्य से उसका ही बोध होता हे, जिसे 
किसी भी लोकिक प्रमाण द्वारा जानने का उपाय हमारे पास नहीं था। इस 
प्रकार किसी गुद्मतत्त्व के बारे में जानकारी देने ही नहीं, बल्कि उसे 
अधिगत या प्राप्त करने के उपाय के सम्बन्ध में भी आप्तजन अपने 
अनुभव की गहराई से सश्चित अभिज्ञता की सहायता से उपदेश देते रहते 
हैं। इससे स्वभावत: उनकी वाणी के दो तात्पर्य स्पष्ट दिखाई देते हें, 
जिनमें एक तत्त्व का ज्ञापन हे ओर एक तत्त्व का उपाय है। जिस प्रकार 
आप्त का प्रतिपाद्य ज्ञान अलोकिक हे, उसी प्रकार उसका उपाय भी 
अलोकिक हे। अलोकिक ज्ञान प्राप्त करने के लिए लोकिक ज्ञान के 
उपाय को परिमार्जित करने के अलावा रूपान्तरित करना ज़रूरी हे। 
इससे अतिप्राकृत या लोकोत्तर मनोविद्या का सूत्रपात होता है, जिसकी 


द 
द 
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आधारभूमि चेतना की अन्तरावृत्ति अर्थात्‌ चेतना को भीतर की ओर मोड 


. देने में है। अन्तरावृत्ति साधन अथवा अन्तर्मुखता की साधना के अनेक 


उपाय हैं, एवं .उसके गहराव का भी तारतम्य है। इस दृष्टि से 
आप्त-प्रामाण्य का स्तर-भेद हो सकता है, किन्तु वास्तव में विषय 


. मानव-चित्त की जिस एक मौलिक प्रवृत्ति के ऊपर प्रतिष्ठित है, वह 


कमसवींकार्य है। जब अलोकिकतत्त्व के प्रत्यक्षीकरण का उपाय बहिर्मुख 

यो वस्तुनिष्ठ होता है, तब कर्मकाण्ड की उत्पत्ति होती है। कर्मकाण्ड के 
उपदेश भी आज्ञासिद्ध होते हैं, क्योंकि उसका मूल आप्त की अलौकिक 
अभिज्ञता में ही निहित है। कर्मकाण्ड के उपदेश केवल साधन से 
सम्बन्धित, आचार को ही नियन्त्रित नहीं करते, बल्कि धीरे-धीरे व्यक्ति 
के पूरे जीवन में ही व्याप्त हो जाते हैं। इस प्रकार धर्मानुशासन का 
सूत्रपात होता हे। 


आप्त के प्रति श्रद्धा मानवचित्त का स्वाभाविक धर्म है। संसार के 
समस्त धर्मों के मूल में और केवल धर्म ही क्‍यों? बल्कि जिस किसी 
भी विज्ञान साधना के मूल में आप्तवाक्यों का प्रभावअभृस्वीकार्य है, 
असन्दिग्ध है। आप्तवचन केवल निष्क्रिय श्रद्धा का अवलम्बन नहीं, 
बल्कि विज्ञान ,के अभियान को वह प्रेरणा प्रदान करता हे। उसे एक 


: सामाजिक प्ररणा-शक्ति कहा जा सकता हे। आप्तवचन की प्रामांणिकता 


व्यक्ति की स्वाभाविक अनुसन्धित्सा वृत्ति को प्रोत्साहन प्रदान करती है; 
एवं अज्ञान के अभिसार के लिए प्रेरित करती हे, वह चाहे लोकिक 
विज्ञान अथवा अलोकिक विज्ञान के क्षेत्र में हो। परिणामत: मानव-ज्ञान 
की सीमा का विस्तार होता है, जिसे हम लौकिक विज्ञान के क्षेत्र में 
स्पष्ट ही देख पा रहे हैं। अलोकिक विज्ञान के क्षेत्र में आलोक का 
दिगनत कुछ और प्रसारित होता है या नहीं, वह विवेच्य है, क्योंकि यहाँ 
यात्रा की धारा विपरीत दिशा में है, किन्तु अनेक ज्ञानी: तपस्वी महापुरुषों 
की साधना से समाज का निचला हिस्सा धीरे-धीरे आलोकित हो उठता 
है, इसे बेहिचक कहा जा सकता है। 


क्रम कक ब्य $ कदर कम कर आााइ ४ काका: इ 
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अन्यान्य धर्मावलम्बी, आप्तवचन को जिस दृष्टि से देखते हैं उसके 
साथ शुरू से ही वेदपन्थियों का प्रभेद है। आप्तवचन शाश्वत सत्य के 
वाहक होते हैं, इस अर्थ में समस्त धर्म ही एकमत हें। वेदपन्थी भी 
वेदवाक्य को शाश्वत ही कहते हैं, किन्तु अन्यान्यधर्मियों के साथ उनका... 
यही प्रभेद है कि वे वेदवाक्य को विशेष रूप से अपौरुषेय भी कहा 
करते हैं। सम्भवत: इस दावे के मूल॑ में उस सनातन नर ओर विप्र का, 
तर्क और श्रद्धा का झगड़ा है। वेदिकधर्म एंक सामाजिक शक्ति हे, एक 
समूह की शक्ति है। समूह की जड़ता के विरुद्ध व्यक्ति को हमेशा 
विद्रोह करना पड़ता है; अतएवं जो वेदिकधर्म के समालोचक हें, वे इस 
देश में किसी न किसी पोरुषेय मत के प्रवर्तक हैं। उनके द्वारा आहत 
होकर स्वकीय वेशिष्ट्यं को अपोरुषेयता के ऊपर प्रतिष्ठित करने की 
एक स्वाभाविक प्रवृत्ति वंदपन्थियों में दिखाई दंगी, इसमें आश्चर्य की 
कोई बात नहीं, किन्तु गहराई में जाकर देखने पर यह नहीं कहा जा 
सकता कि वेद का यह अपोौरुषेयतावाद केवल तर्क-बुद्धि से उद्भूत 
हुआ है। इस सिद्धान्त का मूल हमें वेद के ही वाक्तत्त्व में प्राप्त 
होताहै।.... 


“ब्रह्म ' अर्थात्‌ चेतना की क्रमिक व्याप्ति एवं 'वाक्‌' अर्थात्‌ उसका 
बहिर्मुख विकास दोनों की अभिन्‍नता बेदिकदर्शन का एक मूल सूत्र हें। 
परवर्तीकाल में वेयाकरणों एवं तान्त्रिकों ने इस मतवाद को नाना प्रकार 
से पल्‍लवित करने का प्रयास किया है। वस्तुत: यह प्रश्न भाषा की 
उत्पत्ति के प्रश्न के साथ जुड़ा हुआ है। वेदिकमत के अनुसार एक 
शाश्वत भाव स्वयं को व्यक्त करने की चेष्टा में जिस स्पन्दन को 
उभारता है, उजागर करता है, उससे ही भाषा की सृष्टि होती है। यह 
भाषा देवभाषा अर्थात्‌ ज्योति की भाषा है, एवं वही मन्त्र है। यह मन्त्र 
मनुष्यकृत सड्लेत नहीं, जिसे बच्चे, बड़े-बूढ़ों से सीखते हैं, बल्कि यह 
स्वतः स्फूर्त अभिव्यक्ति है; भाव के अनुकूल भाषा का स्पन्दन है। वह 
जब तीन अवस्थाओं को पार कर चतुर्थ अवस्था में पहुँँचता है, तब वह 
पुनः मनुष्यकृत सड्लेत की सहायता ग्रहण करता है, किन्तु तुरीय अवस्था 





१६ :  बेद-मीमांसा 


में उस मूल स्पन्दन की शक्ति पूर्णतया अव्याहत, अप्रतिहत रहती है। इस 
कारण इस अभिव्यक्त मन्त्र को भी उसी अन्तर्गूढ मूल स्पन्दन की 
मर्यादा देनी पड़ती है। जिसप्रकार मूलस्पन्द अपौरुषेय है, उसी प्रकार यह 
वैखरी वाक्‌ भी अपोरुषेय है। ऋषिगण मन्त्रस्नष्टा नहीं मन्त्रद्रष् मात्र हैं। 


वैदिक मन्त्रवाद के इस सब्लिप्त परिचय से इतना समझ में आता 
है कि आधुनिक विज्ञान जिस प्रकार अपने तत्त्व-सडग्ग्रह के समय 
पौरुषेयता की छपिक्षा करके चलने की आप्राण चेष्टा करता है। उसी 
प्रकार वेदपन्थियों ने भी ठीक बहीँ किया है। इसके सम्बन्ध में मीमांसकों 
का एक तर्क यह है कि सामान्य व्यक्ति में भ्रम, प्रमाद और विप्रलिप्सा 


. या कार्य-क्षमता का अभाव होना असम्भव नहीं, अतएवं अध्यात्म-ज्ञान 


ओर साधना के आधार का अपौरुषेय होना उचित है। पुरुष प्रवक्ता हो 
सकते हैं, किन्तु उनकी वाणी में मालिकाना स्वत्व रह नहीं सकता। सत्य 
की घोषणा या ज्ञापन के समय किसी पुरुष का कर्त्तत्व स्वीकार्य नहीं। 
यहाँ तक कि ईश्वर नाम से कल्पित पुरुष भी नहीं, नबी, अवतार, 
ईशदूत आदि तो दूर की बात हे। मन्त्र वाणी मात्र है - ईश्वर की भी 
वाणी नहीं। उसमें जो स्वाभाविक स्फुरत्ता अथवा क्रियाशक्ति का छितराव 
हैं, उसका वेग ही व्यक्ति को ऋद्धि-सिद्धि के मार्ग पर ले जाएगा। वह 
कंवल श्रद्धापूर्वक उसका अनुसरण करता जाएगा। गहराई में पैठकर 
देखने पर मीमांसकों के इस मनोभाव में अध्यात्मभावना के एक अपूर्व 


. अवदान का परिचय प्राप्त होता है। समग्र वैदिक चिन्तन-धारा के मूल 


में यह भाव होने के कारण ही बैदिकधर्म कभी प्रोटेस्टैण्ट अथवा मिशनरी 
धर्म हो नहीं सकता। उसकी शक्ति और अशक्ति दोनों का ही मूल यहाँ 
है। 


वस्तुत: अपौरुषेयवाद का मूल आशय चेतना का स्वोत्तरण है। विना 
किसी पक्षपात के कह सकते हैं कि सारे धर्मों का ही मूल अपौरुषेय हे। 
भारतवर्ष ने इसको शुरु से ही स्वीकार किया है। जिस समय सत्य का 
प्रश्ग अपने वाडत्मय विकास या अभिव्यक्ति का अतिक्रमण करके 
तत्त्त-चिन्तन की कोटि में उत्तीर्ण हुआ, उस समय वैदिक और अवैदिकः 
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धारा के बीच कोई अन्तर नहीं रहा, बल्कि परोक्षत: वे अभिन्न आर्यचित्त 
के अपौरुषेय तत्त्व-साक्षात्कार की साधारण भूमि पर आकर मिल गई हैं। 
इसलिए. हम देखते हैं कि आदिम वेदिक युग की तरह भारतवर्ष के 
अध्यात्म-चिन्तन के परवर्तीकाल में 'नर' और 'विप्र' की साधन-धारा 
आपस में मिल गईं। कपिल, कणाद और गौतम तार्किक होने के बावजूद 
वेदपन्थी समाज में लोकप्रिय थे। बुद्ध अवैदिक होने पर भी वास्तव में 
वेद एवं ब्राह्मण के प्रति श्रद्धाशील थे। हिन्दू, बौद्ध, जैन सबकी 
अध्यात्म-साधना की एक साधारण संज्ञा या नाम 'ब्रह्मचर्य' है। इस 
“ब्रह्म' शब्द के भीतर प्राचीन वैदिककाल से लेकर आज तक के 
भारतवर्ष की अध्यात्म-साधना का समग्र इतिहास सहेज कर रखा हुआ 
है। इस एक शब्द की व्यज्ञना के भीतर यहाँ की साधना के वस्तुनिष्ठ 
एवं व्यक्तिनिष्ठ दोनों रूपों अथवा धाराओं का सड्रम हुआ है। चेतना की 
क्लिष्टता से मुक्ति चाहिए - यह मानवात्मा की चिरन्तन आकूति है। उस 
मुक्ति का आश्वासन जहाँ कहीं से भी प्राप्त हो, उसे ही उसकी लोकोत्तर 
व्यञ्ञना के प्रति लक्ष्य रखकर समान रूप से आप्तवचन के रूप में मान 
लेना होगा। आप्तवाणी ईश्वर की हो सकती हें, देवमानव की हो सकती 


: है और कंवल वाणी भी हो सकती हे। किन्तु वह सर्वत्र ही एक 


अपोरुषय, लाकात्तर शाश्वत तत्त्व की ही अभिव्यक्ति हे, क्योंकि वह 
तत्त्व हमारी लोकिक प्रमाण-विधि का अतिक्रमण करके श्रद्धा , तपस्या 
तथा अन्तर्मुख चित्त के अनुध्यान, अनुचिन्तन द्वारा प्राप्त हुआ है। 


भारतवर्ष के हृदय में इस भाव के सदेव जाग्रत रहने के कारण ही 
उसने प्रत्येक युग में 'बेद' अथवा ' श्रुति' की अर्थव्याप्ति का व्यवस्थापन 
किया है। एक बात याद रखनी होगी कि भारतवर्ष के समस्त साधनामार्ग 
बाहर से चांहे जितने ही पृथक्‌ क्‍यों न हो? किन्तु मानव प्रकृति की 
सामान्य प्रवृत्ति क॑ अनुसार आन्तर-साधना के एक साधाणण क्षेत्र में 
आकर एके हो गए, यह साधना योग है। बाहरी साधना की दृष्टि से भी 
तन्त्र में एक समन्वय घटित हुआ। फिर तन्‍त्र बहुव्यापक होकर योग को 
भी अपने अन्तर्गत कर लिया। जिसप्रकार वेदवाद ने एक सीमा में पुष्ट 


(3.0७... ५-७० 
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होकर अपने विशिष्ट रूप को सुरक्षित रखने का प्रयास किया है, उसी 
प्रकार स्वभावत: उसका भाव समाज में सर्वत्र फैला हुआ है। बेदवाद का 
यह लोकायत, लोकप्रचलित रूप ही तन्त्र है। आज आर्यमानस वेद के 
प्रति आस्थावान्‌ है, किन्तु तन्त्राचारी है - यह कहकर उसकी साधना का 
एक अखण्ड परिचय दिया जाता है। वेदवाद के इस विस्तार के 
साथ-साथ श्रुति संज्ञा की भी अर्थव्याप्ति हुई। 'श्रुति' केवल वैदिक श्रुति 
ही नहीं है, बल्कि तान्त्रिक श्रुति भी है। इन दोनों की प्रामाणिकता 
साधारणत: समान रूप से स्वीकृत है। तान्त्रिक श्रुति की व्यञ्ञना शैली 
वैदिक अपौरुषेयवाद से प्रभावित है। यहाँ भी प्रवक्ता मूलतः जो भी रहे 
हों, उन्होंने स्वयं को वाणी में पूर्णतया लुप्त कर दिया है। बेद में तो 
ऋषियों का नाम है किन्तु तन्त्र में वह भी नहीं। यह केवल धप्पाबाजी 
अथवा मिथ्या आश्वासन और उपदेश या वेद का अनुकरण नहीं बल्कि 
सनातन आर्यचित्त की रीति या चर्या का प्रचार अर्थात्‌ अपौरुषेयता की 
अकृण्ठता द्वारा तत्त्व को वैज्ञानिक रूप देना है। 


वेदपन्थियों की एक और विशेषता एवं विश्वास यह है कि बेद की 
शब्दराशि नित्य है, शाश्वत है। यह विश्वास अकेले वेदपन्थियों का ही 
नहीं है, बल्कि संसार के सभी धर्म ही अपनी वाणी को ईश्वर की वाणी 
क॑ रूप में सनातन मानकर घोषणा करते हैं और जितने धर्म प्रवक्ता में 


. विश्वास करते हैं, उन्होंने प्रवक्ता की वाणी को उत्पन्न मानकर स्वीकार 


करने के लिए बाध्य होने पर भी यह दृढ़तापूर्वक ही कहा है कि वह 


वाणी किसी मूल दिव्यवाणी की ही अभिव्यक्ति मात्र है। अपौरुषेयता के. 


साथ नित्यता का एक न्यायसिद्ध सम्बन्ध है। वस्तुत: दोनों भावनाएँ ही 
मनुष्य की चेतना के स्वोत्तरण के प्रयास से उद्भूत हैं। स्वोत्तरण का 
प्रवेग मनुष्य. के लौकिक जीवन में भी है। हम एक झमेले में फंसे हैं. 
और परिवर्तन की धारा में बहे जा रहे हैं। इसके बीच कहीं भी सत्ता का 
स्थिर आश्रय चाहिए, नहीं तो हमारा काम नहीं चलेगा। बाहर जिसप्रकार 
प्रकृति के क्रिया स्ारूप्य या उसकी क्रिया की समरूपता पर हमारा 
विश्वास है। उसी प्रकार हम भीतर भी अध्यात्मे-क्रिया के सारूप्य की 
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स्थिर व्यवस्था चाहते हैं। हम चित्त की एक ऐसी भूमि चाहते हैं, जिसे 
प्राकृत चेतना की समस्त वृत्तियों का आश्रय तथा समस्त कर्म-प्रवृत्तियों 
का एक विश्वस्त उद्गम कह सकें। इस आध्यात्मिक स्थापना को ही 
हम वस्तुगत दृष्टि से 'ईश्वर' और व्यक्तिगत दृष्टि से 'आत्मा' कहते हैं। 


इस गहरे स्रोत से निःसृत जो वाणी हमारे कर्म एवं भावना को संशय 


और अनिश्चितता के दौर से उबारकर प्रतिष्ठा की भूमि पर उत्तीर्ण 
करती है, वही हमारे लिए “आप्तवाणी'; 'शास्त्र' अथवा 'वेद' है। 
अतएव यहाँ नित्यता अथवा निरन्तरता का अर्थ कालिक परिणाम का 
अतीतत्व हे अर्थात्‌ नित्यत्व को व्याप्ति द्वारा मापना ठीक नहीं होगा, 
बल्कि वस्तु की अबाधित अप्रतिहत क्रिया-सामर्थ्य की अन्तःशक्ति को 
ही नित्यत्व कहना होगा। 

स्पष्ट दिखता है कि यह नित्यत्व भावगत सामान्य प्रत्यय का 


सहवर्ती है। आध्यात्मिक अनुभव के सामान्य धर्म को नित्य या शाश्वत 
कहने में आपत्ति की कोई गुंजाइश ही नहीं हे, किन्तु स्थूल वाणी रूप 


... को यदि हम नित्य कहें, तो अड्चनें सामने आ जाती हैं। मीमांसकों की 


दृष्टि में वेद और वाणी एक है। इसलिए उनका दावा है कि वेद का 
अर्थ ही नहीं बल्कि वेद की शंब्द-राशि भी नित्य हे। तार्किकों ने उनके 
इस मत को स्वीकार नहीं किया - यह कहना अत्युक्ति है। लगता हे 
मीमांसकों द्वारा तार्किकों की युक्ति का सही रूप में खण्डन नहीं हो पाया 
है, किन्तु शब्द को नित्य या शाश्वत प्रमाणित करने का जो आग्रह उनमें 
दिखाई देता है, वह केवल तर्कबुद्धि की सहायता से तार्किकों द्वारा आहत 
होकर शास्त्र को बचाए रखने की चेष्टा से उत्पन्न नहीं - इसे कुछ क्‍ 
विस्तृत विवरण के साथ जानना ज़रूरी हे। 


हमारे देश के दर्शन में एक अद्भुत मतवाद है - 'आकाश का गुण 
शब्द है।' आधुनिक भौतिक विज्ञान की दृष्टि में यह अयोक्तिक अथवा 
युक्तिविरुद्ध प्रतीत होगा। प्राचीन तर्कशास्त्र ने भी उसे ढुर्क़-सिद्ध प्रमाणित 
करने के लिए अन्त में परिशेष-न्याय का आश्रय लिया है। वस्तुतः इसे 
मतवाद का मूल वैदिक वाकतत्त्व. में है, किन्तु वहाँ उसका रूप अन्य 
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प्रकार का है। “ऋग्वेद” के अनुसार “अग्निरूपा वाक्‌ की प्रतिष्ठा या 
अवस्थिति परम -व्योम में है, जहाँ विश्वदेवता का शाश्वत आसन स्थापित 
है। वहाँ एकपदी वाक्‌ सहस्ताक्षरा हुई हैं। वे प्राणचञ्ला गौरी हैं; वे ही 
कारण-सलिल का तक्षण करके रूप की रचना कर रही हैं। उनके चार 
पाद हैं। इनमें तीन गुहा में निहित हैं। वे अव्यक्त हैं। उनका विकास बाहर 
नहीं; केवल चतुर्थीवाक्‌ मनुष्य के मुख से फूटती है। वे लोकोत्तर के 
अगम समुद्र से प्रवाहिता दिव्यचेतना की मुक्त धारा हैं। वहाँ से यहाँ 
हमारी चेतना में आविष्ट हो रही हैं।” ब्रह्म आकाशवत्‌ है - यह उक्ति 
हमें उपनिषद्‌ में प्राप्त होती है। ब्रह्म के साथ वाक्‌ अभिन्न रूप से युक्त 
है अर्थात्‌ ब्रह्म एवं वाक्‌ अभिन्‍न हैं - यह ऋग्वेद की उक्ति है। 
आकाश एवं प्राण अथवा आकाश एवं वाक्‌ एक अनादि दिव्य मिथुन है। 
इस वैदिक भावना अथवा चित्‌ शक्ति की अन्तःशील अनुभव- धारा की 
ही दार्शनिक बिबृति है - “आकाश का गुण शब्द है।” 


इस दृष्टि से देखने पर यह बात अयोक्तिक अथवा असड्ढत नहीं 
जान पड़ती। तब हम दार्शनिक की भाषा में कह सकते हैं कि विसृष्टि 
या सर्जना के मूल में आकाश अथवा शून्यता है, किन्तु वह शून्यता 
शक्तिरहित नहीं, शक्तियुक्त है। वह शक्ति अस्पन्द का स्पन्द ही है। चेतना 
जब ऊपर की ओर ज्वार की तरह उठ जाती है, तब वह अस्पन्द में 
निथर निस्पन्द हो जाती है, किन्तु भाटा के समय अस्पन्दता को अटूट 
अखण्ड रखने से ही उसमें स्पन्द-लीला का उदय होता है। यह स्पन्द 
ही वाक्‌ या स्फोट है। अशब्द का अनाहत गुझ्न अथवा अरूप का 
. आत्म-रूपाय्न है। आकाश अथवा महाशून्य से इस वाक्‌ के स्फुरण के 
चार सोपान हैं। प्रथमत: वाक्‌ मानो अनुत्तर अथवा अशब्द के हृदय समुद्र 

में नित्य सामरस्य का आनन्दमय हिल्लोल मात्र है। तत्पश्चात्‌ विचित्र 
आत्म-आस्वादन के संबेग से उस हिल्ल्ऐेल में रूप या सौन्दर्य की 
ललक उभरती है, उस समय वाक्‌ आत्मचेतना के दर्पण में चिन्मयी 
च्ुति की झलक: ,है। तत्पश्चात्‌ वह वाक्‌ भाव के रूप में फूटती है, 
एवं अन्त मैं भाषा-झड्जार में उजागर होती है। कवि की चेतना काव्य में 
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आकार ग्रहण करती है और अन्तःसमाहित चेतना की शून्यता से वाणी 


द के विलास का स्फुटन होता है। प्राकृत जगत्‌ में काव्य-सृष्टि ही यथार्थ . 
सृष्टि है, जहाँ स्रष्टा स्वतन्त्रतापूर्वक स्वयं को उत्सारित करता है अथवा 


स्वयं को निचोड॒कर प्रकट होता है। शेष सब कुछ सृष्टि नहीं निर्माण है, 
निर्मिति मात्र है। सृष्टि में निमित्त एवं उपादान अभिन हें; वहाँ में ही 
अन्तर्गूढ़ प्राण के संबेग से स्वयं को फूल की तरह प्रस्फुटित करते हुए 


* रचना-रत होता हूँ। यह प्रत्यक्ष रूप से भाव में सम्भव है। वहीं प्रजापति 


की सृष्टि-लीला का परिचय प्राप्त होता है। सृष्टि या सृजन के आवेश से 
अन्तर्मुख चेतना में जो स्फुरित होता है, उसकी बैखरी मूर्ति ही मन्त्र है, 
वह मन्त्र वेद की भाषा में “कविक्रतु' है अर्थात्‌ दृष्टि और सृजनेच्छा 
दोनों ही एक साथ है। रचना-कर्म पहले शुरु होता है मन्त्रद्रष्ट की 
आधारभूमि में, तत्पश्चात्‌ ग्रहणशील एवं ईर्ष्याशून्य सन्तति में, फिर पूरे 
विश्वजगत्‌ में। काल-क्रम में उसकी शक्ति एवं गति को विकास होता 
है और सम्प्रदाय की परम्परा दिखाई देती है। अन्त में अनेक युगों की 


. अतन्द्र तपस्या द्वारा जब- वह जाति चेतना में संहत होती है, तब वैखरी 


वाक्‌ भी सिद्ध मन्त्र होती है। सारे मन्त्रों की ही अर्थनित्यता है, किन्तु 


- उसके अतिरिक्त भी सिद्ध मन्त्र की वर्णानुपूर्विक नित्यता है। इस प्रकार 


आकाश का ईक्षण अथवा दृष्टि एवं सड्डल्प ही मन्त्रवीर्य में रूपान्तरित 
होता है। वह मन्त्र अपोरुषेय एवं नित्य है। 


. इस विवेचन से यह समझ में आता है कि वेदपन्थी चाहे कर्मी हो 
अथवा ज्ञानी हो, वेद के प्रति उसकी श्रद्धां का एक दार्शनिक आधार है। 
वह दर्शन स्वभावत: जड़ोत्तर है, किन्तु ऐसा होने से वह अप्रामाणिक 


: अथवा अतवेज्ञानिक भी नहीं है। विज्ञान का सबसे बड़ा दावा है कि 


अनुभवगम्य तथ्य क॑ आधार के बिना वह किसी तत्त्व को ही प्रामाणिक 
तत्त्व के रूप में मान्यता नहीं देता। विज्ञान के इस दावे को वेदपन्थी भी 
स्वीकार कर लेंगे। वे भी कहेंगे कि उनका दर्शन तत्त्व का दर्शन है एवं 
उस दर्शन की एक क्रियापरक पद्धति है। यास्क की भाषा में “ऋषिसाक्षात्‌ 


: धर्मा”हैं। तर्क के साथ श्रद्धा का कोई विरोध नहीं, बल्कि समय विशेष _ 
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में तर्क ही ऋषि है, किन्तु वह तर्क वाक्‌ का अनुगामी है।” वस्तुतः 
सभी का अन्तिम प्रमाण प्रत्यक्ष अनुभव में है। इससे अनुभव का क्षेत्र 
: सम्भवतः स्वतन्त्र है एवं ऐसा होने के कारण उसकी पद्धति भी स्वततन्त्र 
है। बुद्धिवादी कहेंगे यह तो केवल भावुकता है, किन्तु आध्यात्मिक 
साधना का परिणाम भावुकता से अलग और क्‍या हो सकता है? क्‍या हम 
और कोई आशा कर सकते हैं? भाव ही चेतना की परमलब्धि है, उसका 
अभियान लोकिकता से अलौकिकता की ओर ही है, किन्तु यह 
अलौकिक लोकोत्तर होते हुए भी लोक से बाहर नहीं है। इस अर्थ में 
ही वैदिक दर्शन का वैशिष्ट्य है। 


शुरू में ही यह बता देना अच्छा होगा कि श्रद्धा एवं भाव-प्रवणता 
के बिना वेद व्याख्या का प्रयास निष्फल श्रम होगा। वेद व्याख्या की यह 
श्रद्धा ही इस देश की एकमात्र पूँजी थी, किन्तु तर्कसम्मत उपायों के 
मांध्यम से उसे क्रियान्वित करने का आग्रह ही नहीं था। उसका कारण 


पहले ही बतलाया गया हे”कि ज्ञान और कर्म के बीच चिर प्रचलित एक : 
कृत्रिम विरोध था। वेद मन्त्रों का गूढार्थ यदि ऋषियों के तत्त्व साक्षात्कार 


का परिणाम हो, तो फिर उसका रहस्यार्थ विज्ञानवेत्ता द्वारा ही पकड में 
आएगा। अतएवं समस्त कर्मों का पर्यवसान ज्ञान में होगा - यह बात 
श्रद्धासम्पन्न कर्मवादी भी अस्वीकार नहीं कर सकतें। किन्तु मन्त्र को 
क्रिया कु उपलक्ष्य में पर्यवसित करने में उनकी दृष्टि इस ओर नहीं गई 


एवं ज्ञानवादियों ने भी कर्म से स्वयं को दूर रखने के कारण मन्त्रशास्त्र _ 


के प्रति उपेक्षा का भाव रखा। लोगों की आध्यात्मिक प्रवृत्ति की 
विभिन्‍नता के कारण साधन-पद्धति के इस भेदभाव से मन्त्रशास्त्र की 
सम्प्रदाय-परम्परा के अव्याहत रहने के बावजूद क्रमश: उसका रहस्यार्थ 
हमारे निकट रहकर दुर्लक्ष्य हो गया। 


किन्तु रहस्यार्थ पूर्णतया लुप्त नहीं हुआ। महाभारत का कथन है - 
“इतिहास पुराणाभ्यां वेदार्थम्‌ उपबृंहयेत्‌।” यह अत्यन्त स्पष्ट एवं सही 


कथन है -वेदार्थ को जनसाधारण के बीच प्रचारित एवं लोकप्रिय८ करने 


की प्रचेष्टा में ही इतिहास-पुराण की रचना की गई। इसलिए .इतिहास 
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और पुराण दोनों को ब्राह्मणग्रन्थों में पश्चममवेद के रूप में परिगणित किया 
गया है। आध्यात्मिक दृष्टि से रोचक-रमणीय बनाकर इतिहास को भी 
दर्शन के पर्याय तक ले जाना इस देश की एक. रीति है। हमने पुराणों 
कों अविकृत अथवा अपरिवर्तित रूप में प्राप्त नहीं किया, किन्तु उनकी : 
एक विशेंषता सुस्पष्ट है - जाति का बाहरी और भीतरी इतिहास तथा 
उसके लौकिक एवं अलौकिक दृष्टिकोण, दोनों को ही पुराणों में एक 
साथ मिलाकर परिव्याप्त कर दिया गया है। देश के बाहरी इतिहास को 
रचने की दिशा में पुराणों की चाहे जो भी उपयोगिता हो, किन्तु उसके 
भीतर के इतिहास को समझने की दिशा में उसकी प्रयोजनीयता की 'कोई 
सीमा नहीं। वेद के अनेक प्रतीक पुराणों में पल्‍लवित हुए हैं। ब्राह्मण 
ग्रन्थों की तरह पुराण भी आनुपूर्विक अथवा धारावाहिक वेद व्याख्या 
नहीं है। किन्तु उसी प्रकार ही व्यञ्ञनावह है। दोनों में अध्यात्म-भावना 
का एक ही वायुमण्डल हे। इसे बेहिचक खुले मन से कहा जा सकता 
है कि जिस प्रकार तन्त्र-साधना को न समझ पाने से वैदिक कर्मकाण्ड 
का अर्थ समझना सम्भव नहीं, उसी प्रकार पुराण की कल्पना के साथ 
घनिष्ठ परिचय न होने पर वेद की कल्पना को भी नहीं समझा जा 
सकता। इसके साथ इतना और जोड़ दिया जा सकता है कि योगसाधना 
की पद्धति एवं उसके मनोविज्ञान के साथ परिचय न होने षर उपनिषद्‌ 


. अथवा वेदान्त को समझने की चेष्टा भी एक दुःसाहस मात्र होगी। 


वस्तुत: वेदान्त वेदवाद का ही अन्त है और वेदार्थ की '“विज्ञान' 
समन्वित परिचिति है। अतएब कहा जा सकता है कि मन्त्रार्थ के 
आविष्कार की दिशा में उपनिषद्-ज्ञान का व्यापक आधार, तन्त्र और 
पुराण के साथ घनिष्ठ परिचय एवं योग तथा तन्त्र की साधन-पद्धति की 
साक्षात्‌ अभिज्ञता हमारे लिए ज़रूरी होगी। पता नहीं, कब से हमारे देश 
के सारे सम्प्रदाय ही अपनी भावना ओर साधना का मूल ब्रेद में ही 
बतलाते आए हैं? यहाँ तक कि जो वेद के कर्मकाण्ड को स्वीकार नहीं 
करते, वे भी वही कहते हैं और यह भी कहते हैं कि वेद के रहस्य को 
कर्मकाण्डी नहीं जानते, बल्कि वे ही जानते हैं। इस देश में अध्यात्म-साधना. 


की जो अनुवृत्ति निरन्तर होती आई है, उसमें भूल नहीं। आज भावना 





२४ बेद-मीमांसा 


और साधना में जो वैचित्र्य देखने में आता है, वह यदि एक आधारभूत 
आर्यभावना का ही शाखायन हो, तो फिर वेदार्थ के आविष्करण के लिए 

इनके भाव का अनुसरण करते हुए पुनः स्रोत के प्रतिकूल तैरते जाना ही 
वैज्ञानिक बुद्धि का परिचय होगा। 


[ ३ |] 


वेद को. प्राचीन व्याख्या-पद्धति के मूल सिद्धान्तों की एक सच्डिप्त 
आलोचना की गई। देखा गया कि जो श्रद्धा लोगों के भीतर अतीन्द्रिय 
ज्योति का द्वार खोलती है, उसने ही उन्हें प्रेरणा और प्रोत्साहन प्रदान 
किया है, किन्तु इस श्रद्धा के साथ प्रशस्त एवं सुषम तर्क का मेल न 
होने के कारण वह अनेक क्षेत्रों में श्रद्धालुता में पर्यवसित हो गई। 
फलस्वरूप वेदवाक्‌ सुरक्षित तो रही, किन्तु उसका अर्थ हमारे लिए 
रहस्यमय ही रहा। 


: आधुनिक युग में वेद-व्याख्या की एक नई पंद्धति का उद्भव 
हुआ। जिसके आधार पर एक सम्प्रदाय भी गंठित हो गबा। इस सम्प्रदाय 
के प्रवर्तक यूरोपीय हैं। उनका मुछय उपजीव्य तर्क है, जिसे वैज्ञानिक 
बुद्धि के दान के रूप में प्रचारित करते रहते हैं। इस देश के प्राचीन 
_. तार्किकों के साथ शुरू से ही इन नग्रे तार्किकों का एक भेदभाव यह है 
. कि इस देश के तार्किक, अतीन्द्रिय के ग्रति आस्तिक थे, किन्तु उस देश 
के तार्किकों की आस्तिकता केवल इ*्द्रियग्राह्य जगत्‌ के साथ है। 


वेदोक्त 'देवनिद्‌” अथवा बेदनिन्दकों के मतवाद का स्पष्ट उल्लेख 
कहीं भी प्राप्त नहीं होता? लेकिन अनुमान किया जा सकता है कि वे 
ही परवर्ती युग के लोकोत्तर तर्कवाद के अगुवा थे, किन्तु चार्वाक 
निश्चय ही इस दल के नहीं थे। मुख्य रूप से इन तार्किकों की दो 
विशेषताएं थीं, जिनमें एक अतीन्द्रिय सत्य के प्रति श्रद्धा (जिसकी 
उपमां वैज्ञानिकों की. प्४?0प्लाउश$ के साथ की जा सकती है) है 
और एक उस सत्य को प्राप्त करने के लिए विशिष्ट साधन-पद्धति का 
. निर्देश। इस दृष्टि से बेदवादियों के साथ वैज्ञानिकों का कोई भेद नहीं है, 
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. किन्तु चरम सत्य के रूप ओर उसे पाने के साधना-मार्ग को लेकर दोनों 


में अन्तर है। ये संसार के अन्यान्य आस्तिकों की तरह ही आप्तवचन 
में विश्वास रखते हैं, किन्तु वेदवादी वाक्‌ को एवं उसी से मन्त्रवाद रूप 
विशिष्ट पद्धति के उद्भव को मानते हैं ओर ये उस वाक्‌ के प्रवक्ता के 
रूप में महामानव अथवा ईश्वर को मानते हैं। यह इनका वेशिष्ट्य है। 
साधन-पद्धति की दृष्टि से ये वैदिक कर्मकाण्ड के विरोधी हैं; इनकी 
दृष्टि आत्मपरक है। वेदवाद के समालोचन की इनकी शैली का एक 
सुन्दर उदाहरण दीघनिकाय के “तेविज्ज सुत्त' में प्राप्त होता है। वहाँ 
वेदवादी वेद को किस रूप में समझते. उसकी कोई समालोचना नहीं है 


किन्तु उसका लक्ष्य यही है कि त्रैबिद्ुंअ ब्राह्मणों के साधना-मार्ग द्वारा... . 


सत्य को प्राप्त किया जा सकेगा या नहीं। 


किन्तु आधुनिक युग के तार्किक व्याख्याता भिन्‍नमार्गी हैं। प्रथमत: 
उन्होंने वेद को वैज्ञानिक पद्धति से समझने की चेष्टा में प्राचीन 
व्याख्याताओं के विचारों को कहीं स्वीकार किया है, कहीं नहीं। 
द्वितीयत: वेदप्रतिपादित सत्य का एक चरम मूल्य है या नहीं; इसके बारे 
में उनकी घोर आशड्डा है। इस दृष्टिकोण की समीक्षा करके अब हमें 
देखना होगा कि वेदार्थ आविष्कार के पक्ष में यह तर्कसड्गत एवं अनुकूल 
है या नहीं। 


प्राचीन व्याख्याताओं के सिद्धान्त जेसे आधुनिक वेद-व्याख्याताओं 
के भी कुछ सिद्धान्त हैं। जिनमें प्राकृतक विकासवाद अथवा प्राकृत 
परिणामवाद ([॥९०५ ० ॥धपा३| ९४७४णा०॥) उनका मुख्य सिद्धान्त 
है। यह सिद्धान्त पहले प्राणविद्या या जीवविज्ञान के क्षेत्र में प्रयुक्त हुआ, 
फिर धीरे-धीरे जड्विद्या या भौतिकविज्ञान एवं मनोविज्ञान के क्षेत्र में 


. प्रसारित हुआ। इस सिद्धान्त के अनुसार जिस किसी भी प्राण-क्रिया का 


अस्पष्ट, सरल और किद्ञित्‌ विश्लेषित आदिम रूप, कालान्तर में. 
प्रतिवेश के घात-प्रतिघात एवं क्रिया-प्रतिक्रिया अथवा अन्तर्निहित प्राण 
के वेग से स्पष्ट, जटिल और विश्लेषित हो उठता है। इस सूत्र का प्रयोग 
मानव-संस्कृति के क्षेत्र में भी किया जा सकता है। आदिमानव बर्बर, 
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गँवार था, वह धीरे-धीरे सभ्य हुआ। उसके धर्म-बोध को जीवन की 
अभिव्यक्ति के नित्य सहचर के रूप में स्वीकार कर लेने पर भी उसको 
संस्कृति के परिणाम के साथ धर्म-बोध के परिणाम का एक अनुपात है। 
बर्बर मानव का धर्म भी बर्बरोचित होगा। धर्म-बोध की दृष्टि से 
बर्बर-धर्म का विशिष्ट लक्षण ऐनिमिज़्म (४|णाशा$// या सर्वात्मवाद 
अर्थात सजीव-निर्जीव समस्त वस्तुओं. में ही प्राणात्मा के आवेश का 
विश्वास) है एवं धर्म-साधना की दृष्टि से मैजिक जादू-टोना .अथवा 
झाड़-फूंक है। आदिमानव की तर्क-बुद्धि परिपक्व न होने के कारण 
विश्वमूल सार्वभौम एकत्व की धारणा उसके निकट अस्पष्ट थी। जिसके 
कारण हम धर्म के मूल में 'बहुदेववाद' पाते हैं। अनेक आवर्तनों-परिवर्तनों 
अथवा बदलाव की स्थितियों से गुज़रते हुए वह धीरे-धीरे 'एकेश्वरवाद' 
में परिणत हो जाता है। प्रकृति की प्रत्येक वस्तु में देवत्व का आरोपण 
एवं परिणामतः जो कुछ उज्ज्वल, दीप्तिमानू, शक्तिशाली या भयड्डर है, 
. उसे ही देवता के रूप में पूजना, अनेक प्रकार के जादू-टोना, तुक-ताक 
या झाड़-फूंक ओर तन्‍्त्र की सहायता से या घूस देकर देवता को वश 
. में करने या क्रोध से बचने की चेष्टा करना, दृश्य जगत्‌ के अतिरिक्त 
भी अनेक भूत-योनियों और देव-योनियों से परिपूर्ण एक अदृश्य लोक 
के प्रति विश्वास एवं नाना प्रकार के उपायों द्वारा अदृश्य सत्ताओं के 
आप्यायन का प्रयास, यही कुछ मोटे तौर पर मानव के आदिम 
धर्म-विश्वास के लक्षण हें। 


सम्प्रति वैदिक धर्म आदिमानव का धर्म भले ही न हो, किन्तु 
प्राचीनयुग का धर्म. निश्चय ही है। अतएव आदिमानव के अविकसित 
धर्मबोध और कुसंस्कार के प्रभाव से पूर्णतः मुक्त नहीं हो पाया। इस धर्म 
का जो साहित्य उपलब्ध है, उसके भाव एवं भाषा की इतिहाससम्मत 
समीक्षा करने पर धर्मबोध की क्रमिक अभिव्यक्ति का रूप हमारी दृष्टि 
के सम्मुख सुस्पष्ट हो उठेगा। वेदमन्त्रों का बर्बरोचित देववाद क्रमश: 
उपनिषद्‌ के ब्रह्मवाद में परिणत हो गया। मनुष्य के बहिर्मुख चित्त ने 
बाहर देवता न खोजकर धीरे-धीरे अन्तर्मुख होना सीख लिया। किन्तु 





२७ 
प्राक्कथन 


स्वभावत: जीवन के नेतिक आधार की दुर्बलता के कारण उसका 
धर्मबोध एकेश्वरवाद के निर्धारित लक्ष्य तक न पहुँचकर सर्वेश्वरवाद 
(2णप्ताशा$४) एवं उसके अनेक विकृत रूपों में बिखर गया। 
धर्म-साधना की दृष्टि से भी वैदिकयुग, उपनिषद्‌्-युग से अधिक 
झनुलत था। यज्ञ-विधि नितान्त विलक्षण अर्थात्‌ बहुत कुछ जादू-टोने 
जैस। ही थी। उसका लक्ष्य देवता का सायुज्य नहीं ; अन्तर की किसी 
दिव्यानुभूति की अभिव्यक्ति नहीं और न चारित्रिक विशुद्धता का था, 
बल्कि देवता को घूस देकर धन-जन की प्राप्ति; शत्रु-नाश इत्यादि हर 
प्रकार की सांसारिक सुविधा एवं सुख प्राप्त करना था, अतएव किस 
भाव और साधना की दृष्टि से मेआरुग| उपनिषद्‌-युग से पीछे रहा - यह 
कहना अत्युक्ति है। अतएव वेदव्याख्या करते समय इन बातों को याद 
रखना होगा एवं वेदिक ऋषियों की मानसिक आबोहवा को ठीक-ठीक 
समझकर उनके द्वारा रचित वाणी के तात्पर्य का निरूपण करना होगा। - 


किन्तु दुर्भाग्यवशत: वह वाणी भी दुर्बोध है। वेद की जो पूर्णाड़ 
व्याख्या हमें प्राप्त है, वह मन्त्रयुग से हज़ारों वर्ष बाद की रचना है। 
उसके बहुत पहले से ही वेदमन्त्रों के आक्षरिक अर्थ भी लोगों के मन 
में अस्पष्ट आकार ले चुके थे। जो प्राचीन व्याख्या उपलब्ध है, वह जिस 
प्रकार छिनन-विच्छिन्न है, उसी प्रकार अस्पष्ट एवं अनेक अवान्तर 
आवर्जनाओं से पूर्ण है। ऐसी स्थिति में वेदार्थ-निरूपण का प्रयास 
निष्फल होता यदि सोभाग्यवशत: तुलनात्मक भाषाविज्ञान की पद्धति का 
आविष्कार न हुआ होता। अनेक तत्त्वानुसन्धान के पश्चात्‌ एक सिद्धान्त 
स्थिर किया गया कि वैदिक आर्यजाति एक मूल “आर्य” जाति की शाखा 
मात्र है। सम्भवत:, वैदिक आर्य भारतवर्ष में बाहर से आए थे एवं इस 
देश के आदिम अधिवासियों को पराजित करके उपनिवेश की स्थापना 


की थी। उनकी इस विजय-गाथा का निदर्शन वेदमन्त्रों में इतस्तत: 


बिखरा पड़ा है। उनका आदिम निवास कहाँ था? वह अभी भी निश्चित 
नहीं हो पाया है, किन्तु यूरोप एवं एशिया के अनेक भू-खण्डों में उनकी 
. जात-बिरादरी वाले अभी भी यत्र-तत्र पाए जाते हैं एवं सम्प्रति उनका 
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कुछ धार्मिक साहित्य भी हाथ लगा है। इससे तुलनात्मक पद्धति के 
. प्रयोग द्वारा वेदार्थ से सम्बन्धित बहुत कुछ पुनराविष्कृत हो सकता है। 
कहीं शब्द-सादृश्य, कहीं आख्यान सादृश्य और कहीं आचार-संस्कार 
सादृश्य इत्यादि के ताल-मेल से वैदिक समाज और धार्मिक विश्वास 
का एक प्रतिमान पुनः गढ़ा जा सकता है। उससे वैदिकयुग के धर्म-बोध 
_ की जो छवि उभरती है, उसे पूर्वोल्लिखित अर्धसभ्य लोगों के धर्म-बोध 
की अपेक्षा अधिक साफ-सुथरे अक्षरों में अड्डित करने के किसी भी 
कारण का होना प्रतीत नहीं होता। कक 


यह यूरोपीय अनुसन्धानकर्त्ताओं का पहला सिद्धान्त चरण है और 
दूसरे" चरण को प्रकृतिवाद []७724.$]/] की संज्ञा दी जा 


सकती है। वैदिक देवता बाह्य प्रकृति की अनेक विभूतियों के रूपायन , 


हैं - यही उसका तात्पर्य है, किन्तु यह मत आधुनिक नहीं है। बेदमन्त्रो 
की ऐसी व्याख्या हो सकती है, जिसका उल्लेख यास्क ने भी किया है। 
मन्त्रों में निसर्ग-वर्णन की प्रचुरता ध्यान देने योग्य है। लगता है, मध्य- 
युग के वेदव्याख्याकारों ने अनेक क्षेत्रों में ही प्रकृतिवाद को सहज रूप 
में ही स्वीकार कर लिया है, किन्तु पहले ही बतलाया गया है कि यह 
ऊपरी व्याख्या ही मन्त्र की एक मात्र व्याख्या है, इस प्रकार उन्होंने कभी 
भी सोचा नहीं। यूरोपीय .पण्डितों ने प्रकृतिवाद को एक वैज्ञानिक रूप 
देने का प्रयास किया है। उनका कथन है कि धूप एवं वृष्टि के साथ 
मानव-जीवन का घनिष्ठ सम्बन्ध है। शीतकाल में सूर्य निस्तेज हो जाता 
है। वसन्‍्त में नया सूरज नये प्राण, नई चेतना को जगाता है, और 


प्राणी-जगतू्‌ में 'प्रजनकन्दर्प' की लीला उद्याम हो उठती है, यह एक : 


नेसर्गिक छनन्‍्द है। किसानों का जीवन फसल पर निर्भर है। वृष्टि के 
बिना फसल होती नहीं; अतएव वृष्टि के लिए उद्विग्न, उत्कण्ठित होना 
आदिमानव क पक्ष में स्वाभाविक है। यदि प्राण-पोषण को धर्मबोध की 
मूल प्रेरणा मान लिया जाए, तो फिर धूप और वृष्टि की स्वाभाविक 
आकाझ्ञ को देववाद के साथ जोड़ देना मनुष्य के पक्ष में अत्यन्त ही 

सहज है। धूप और वृष्टि के ऊपर ही जीवन निर्भर है; किन्तु दोनों ही 
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आकाश का दान है और अदृश्य देवताओं की इच्छा के अनुकूल मानव 


क्‍ के भाग्य में उसका देय है। अतएवं समस्त प्राणियों की जिजीविषा 


[श्ात, ए0 ।॥५8] के आग्रह से ही धूप और वृष्टि .के लिए 


देवताओं की स्तुति-आराधना करनी होगी। इससे सूर्य के मन्त्रों और वृष्टि 


के मन्त्रों का उद्भव हुआ। वैदिकमन्त्र उसके ही पल्‍लवित रूप हें। 
मनुष्य एवं भूमि दोनों की ही उर्वरता-वृद्धि उसका एक मुख्य लक्ष्य है। 


[ ४ ] 


अतिसल्लेष में यूरोपीय वेद-व्याख्या के मूल अभ्युपगमों अथवा 
सिद्धान्तों का एक प्रारूप प्रस्तुत किया गया। इनके आधार पर गवेषकों, 
शोधकर्त्ताओं ने अत्यधिक वागू-विस्तार किया है और मूलसिद्धान्त से 
जुड़े अनेक उपसिद्धान्तों को भी अवतारणा की है। मोटे तौर पर सब 
मिलाकर एक सो से अधिक वर्षों के वेदालोचन की भूमिका में वहाँ 
व्याख्या की एक धारा या सम्प्रदाय स्थापित हो गया, जिसने इस देश की 
आधुनिक वेद-व्याख्या की पद्धति को भी काफी प्रभावित किया हे। 
परिणामत: यूरोपीय शोध के पक्ष में ओर विपक्ष में अनेक मतवादों का 


उद्भव भी हुआ। सल्लेप में उनका उल्लेख किया जा रहा है। 


सर्वप्रथम यूरोपीय गवेषणा के पक्ष की बातों पर ध्यान देते हुए 
प्रकृतिवाद के आधार पर वेद की ज्योतिषिक व्याख्या को लें। हमारे देश 
के पण्डितों को इस धारा ने अधिक प्रभावित किया। इस धारा का 
प्रतिपाद्य यह है कि वेद के अनेक मन्त्र किसी ज्योतिषिक घटना के 
सड्डेत हैं। बात बहुत पुरानी है। अतिप्राचीन काल से ज्योतिष एक मुख्य 
वेदाड़ के रूप में स्वीकृत है, किन्तु वेदमन्त्र 'ज्योतिषिक घटना की 
विवृति हैं! - यह कह देने से ही बात पूरी नहीं होती। मन्त्रकार ने एक 
विशेष ज्योतिषिक घटना क्‍यों चुन लिया? इससे उस प्रश्न की कोई 
मीमांसा या निष्पत्ति नहीं होती। अतएव केवल ज्योतिषिक समीकरण से 
ही हम मन्त्र के मूल तात्पर्य तक नहीं पहुँच पाते। हमारे देश में 


: प्रकृतिवाद से जुड़ी और दो व्याख्या पद्धतियाँ हैं - जिनमें एक 
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पर्यावरणतत्त्व और दूसरी भू-तत्त्व के आधार पर स्थापित की गईं, किन्तु 


वे अधिक टिकाऊ नहीं रहीं। इनकी भी मुख्य त्रुटि वही है। प्रथमत 
इनमें विच्छिन्न मन्त्र की व्याख्या मात्र मिलती है, द्वितीयत: मन्त्रकार के 


घटना-निर्वाचन के कारण के ऊपर ये सब व्याख्याएँ कोई प्रकाश नहीं 


डालतीं। वस्तुत: हमें वेद की एक ऐसी व्याख्या पद्धति चाहिए, जिसके 


अधिकार में सारे मन्त्र न सही, अधिकांश मन्त्र ही आ जाएँगे और इससे 


मन्त्रकार के मन्त्र-रचना का अभिप्राय भी स्पष्ट होगा। ज्योतिष, भूतत्त्व 
अथवा पर्यावरण-तत्त्व के अनुकूल व्याख्या के माध्यम से इस प्रयोजन 
को पूरा नहीं किया जा सकता। 


अब विपक्ष की बात यह है कि यूरोपीय व्याख्या पद्धति के झटके 


से हमारे देश के आस्तिकों के मन में एक बार फिर वेद के सम्बन्ध में ' 
नये सिरे से कौतृहल जाग्रत हुआ। प्राचीनकाल की तरह ही तर्क के प्रहार. 


से आहत श्रद्धा अपना शेथिल्य त्याग कर एक नयी शैली में वेद-मीमांसा 
का आन्दोलन आरम्भ करती है। यह. आन्दोलन अधिक पुरातन नहीं है, 
एवं अभी भी वह प्रतिष्ठित नहीं हो पाया है। यद्यपि उसका एक उज्ज्वल 
भविष्य है, जिसके प्रति कोई सन्देह नहीं। इतने दिनों तक वेदव्याख्या 
की जो धारा विदेशी सरकार का समर्थन प्राप्त करती आई है, वह 
यूरोपीय गवेषणा का ही अनुसरण है एवं अनेक क्षेत्रों में ही उसमें 
मौलिक चिन्तन का विशेष परिचय नहीं प्राप्त होता। किन्तु सरकारी दायरे 
के बाहर एक दूसरी धारा ने यूरोपीय प्रभाव से मुक्त होकर स्वतन्त्र रूप 
में अपना परिचय देने का प्रयास किया है। जिसके मूल में मुख्य रूप 
से जातीय ममत्व-बोध एवं उससे भी बड़ी बात तो यह है कि श्रद्धा एवं 
भावप्रवण-दृष्टि द्वारा वेद को नये रूप में समझने की कोशिश जारी है। 


इस देश में वेदचर्चा की यह नयी धारा आगे जाकर दो दिशाओं में 
प्रवाहित हो गई। जिसमें एक का वैशिष्ट्य है मीमांसकों द्वारा प्रवर्तित 
प्राचीन धारा का सम्पूर्ण अनुवर्तन एव उसका ही परिवर्द्धन। यह प्रचेष्टा 
बहुत कुछ लोकोन्मुख एवं रक्षणशील भारतवर्ष की समष्टिचेतना की एक 
कीर्ति है। मुख्यतः: इसकी प्रेरणा का उत्स 'सायण का भाष्य' है। सायण 
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की व्याख्या का अवलम्बन लेकर हमारे देश की विभिन्‍न प्रादेशिक 


' भाषाओं में वेद॒व्याख्या एवं वेद-प्रचार का एक प्रशंसनीय प्रयास बहुत 
. दिनों से ही जारी रहा-है। सायण की कर्मवादी व्याख्या साधारणतया देवता 


के स्वरूप के सम्बन्ध में शेर है। नये व्याख्याकारों ने सायण की इस 
त्रुटि का समाधान करके भक्तिवाद की सहायता से देवता के स्वरूप की 
व्याख्या करने की चेष्टा की है। जिस देश में देवता के प्रति श्रद्धा एवं 
तथाकथित बहुदेववाद अब भी आध्यात्मिक प्रेरणा का एक जीवन्त उत्स 
है, उस देश में सर्वसाधारण के निकट अध्यात्म-विज्ञान के अन्तिम 
प्रमाण के रूप में स्वीकृत वेद को इस प्रकार समझने का आग्रह 
स्वाभाविक है। आप्तवाक्य का तात्पर्य समझने के लिए श्रद्धा एक 
अपरिहार्य साधन एवं उपादान है, इसे अस्वीकार करने का कोई उपाय 
नहीं। किन्तु जहाँ आप्तवाक्य का गूढार्थ एक अविच्छिन्न सम्प्रदायगत 
परम्परा के माध्यम से हमें नहीं प्राप्त हुआ। वहाँ केवल श्रद्धा एवं भक्ति 
के माध्यम से विलुप्त तात्पर्य के पुनराविष्कार की चेष्टा सभी क्षेत्रों में 
तर्कसड्रत नहीं भी हो सकती है। अतएव श्रद्धा के साथ तर्क एवं 


आधुनिक वैज्ञानिक समीक्षण पद्धति का सामझस्य प्रयोजनीय है। वेद को 


समझने की दिशा में सायण की व्याख्या निश्चित रूप से अपरिहार्य है। 
उन्हें अपने मुख्य दिग्दर्शक के रूप में मानना ही होगा एवं उनके द्वारा 
उपस्थापित अर्थ का प्रत्याख्यान करने के पूर्व धैर्यपूर्वक विचार करना ही 


: होगा, किन्तु श्रद्धालुतावश उन्हें सभी क्षेत्रों में मान लेना होगा, यह दावा 
तो सायण स्वयं भी नहीं करते। उन्होंने भी अनेक स्थानों पर मन्त्र-व्याख्या. 


करते हुए यास्क का अनुसरण किया है, किन्तु ज़रूरत पड़ने पर वे उस 
प्रकार के प्राचीन प्रामाण्य को भी अस्वीकार करने में भी पीछे नहीं रहे। 


आधुनिककाल में सायण की धारा से अलग नई पद्धति द्वारा श्रद्धा 
और संवेदनशीलता के आधार पर वेदव्याख्या के दो उल्लेखनीय प्रयास . 
आर्यसमाजी सम्प्रदाय द्वार और पॉण्डिचेरी सम्प्रदाय द्वारा किए गए हैं। 
दोनों सम्प्रदायों अथवा पद्धतियों का ही उद्देश्य, इस देश के रूढिवादी 
सम्प्रदाय अथवा यूरोप के नव्यसम्प्रदाय के तर्कविरुद्ध प्रभाव से मुक्त 
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होकर जीवन-दर्शन के साथ वेदार्थ का सामझस्य स्थापित करते हुए 
व्याख्या करना है। इस प्रचेष्य की एक गहरी सार्थकता है - यह कहना 
ही अत्युक्ति है। कर्मकाण्डियों की वेदव्याख्या में जो एक दरार रह -गई 
है, उसे यदि हम भर नहीं सकते, तो वेद के प्रति हमारी श्रद्धा एक 
अन्धविश्वास का पर्याय हो जाएगी और उसकी कोई प्रामाणिकता भी 
नहीं ठहरेगी। वेद की प्रामाणिकता सिद्ध करने के लिए प्राचीन मीमांसकों 
को पूर्वपक्ष के जिन सब तार्किकों का सामना करना पड़ा था, उनसे 
_नितान्त भिन्‍न प्रकृति के आधुनिक वेदवादियों के पूर्वपक्ष के तार्किक हैं। 
प्राचीन पूर्वपक्ष के तार्किकों ने जड-जगत्‌ से परे का आधार लेकर वेद 
को सरासर अप्रामाणिक कहा है; किन्तु स्वयं किसी भी एक स्वकल्पित 
सिद्धान्त का सहारा लेकर वेद-व्याख्या करने का प्रयास नहीं किया, 
लेकिन आधुनिक पूर्वपक्ष के तार्किक वही कर रहे हैं। वे वेद को 
आप्तवाक्य न मानकर प्राचीन मानव के अपरिणत या अपरिपक्व चित्त 
के साहित्य की हैसियत से मान्यता देते हैं एवं उस दृष्टि से वेद की एक 
व्याख्या भी प्रस्तुत करवा रहे हैं। यह व्याख्या यदि सही हो, तो फिर वेद 
अतीत कुसंस्कारों के एक प्राणहीन कूड़े-करकट का स्तूप हो जाएगा, 


अतएव श्रद्धा योग्य किंवदन्ती की हेसियत के अलावा आध्यात्मिक 


« जीवन में उसका कोई प्रामाणिक प्रभाव भी नहीं रह सकता। किन्तु यह 
बात स्वीकार करने के लिए पहले इस देश के अज्ञ अल्पज्ञ रूढवादियों 
ओर यूरोप के सर्वज्ञ मूर्ति-भञ्ञकों की जाँच-परख कर लेने का निश्चित 
रूप से एक प्रयोजन है। उस प्रयोजन से ही इस देश के आस्तिकों की 
असायणीय वेद-मीमांसा पद्धति का उद्भव हुआ। आर्यसमांजी और 
पॉण्डिचेरी सम्प्रदाय ही इस कार्य के प्रति सड्डूल्पबद्ध हैं। आर्यसमाज के 
प्रवर्तक द्वारा रचित वेदभाष्य है, जो सायण के पश्चात्‌ उस प्रकार का 
वेद पर आधुनिकयुगीन भाष्य है। आर्यसमाजियों की परवर्ती वैदिक 
गवेषणा का आधार निश्चित रूप से यह भाष्य ही है, किन्तु सम्प्रति 
उन्होंने यूरोपीय समीक्षा पद्धति के अनुसरण द्वारा वेदार्थ को नये ढड़ से 
: आस्तिक्य बुद्धि की - अनुकूलता के साथ जाँचने-परखने के महत्‌ कार्य 


में हाथ बँटाया है। पॉण्डिचेरी सम्प्रदाय के प्रवर्तक द्वारा रचित धारावाहिक । 
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वेदभाष्य नहीं है। किन्तु उनके कई निबन्ध है एवं दिशा-निर्देशन के रूप 
में आंशिक मन्त्र-व्याख्या है। जो मर्मज्ञों अथवा रहस्यविदों की दृष्टि के 
साथ वेदार्थ के ऊपर नया प्रकाश डालने के कारण भविष्य में वैदिक 
गवेषणा के चैत्यस्तम्भ के रूप में गिने जाने योग्य है। उनके सड्डेतों का 
अनुसरण करते हुए संस्कृत वेदभाष्य का कार्य भी इस सम्प्रदाय की ओर 
से शुरू हुआ था। दोनों सम्प्रदायों का प्रयास जारी है। लगता है, इनका - 
प्रभाव धीरे-धीरे इस देश के वेदिक अनुसन्धानकर्त्ताओं को भी प्रभावित 
करते हुए यूरोपीय व्याख्या के सम्मोहन-मन्त्र को कुछ-कुछ कमज़ोर 
करता जा रहा है। 


[५] 


. इस देश के आधुनिक वैदिक अनुसन्धानों की विभिन्‍न धाराओं का 
एक सट्ड्रिप्त परिचय दिया गया। अब यूरोपीय व्याख्या के मूल सूत्रों की 


_सब्डिप्त विश्लेषणात्मक आलोचना करके देखना है कि उसके कल्पित 


मानदण्ड का प्रयोग बेद-व्याख्या के लिए बगेर जाँचे-परखे किया जा 


. सकता हे या नहीं। 


अधिकार के सम्बन्ध में यास्क ने पहले ही अपने निरुक्त की 
अनुक्रमणिका में एक श्लोक का उद्धरण देते हुए स्पष्ट किया है कि 
“विद्या ने ब्राह्मण से आकर कहा - जो असूयक या परनिन्दक, 
छिद्रान्वेषी, अनृजु-कुटिल एवं अयति-असाधु हैं, उनके निकट मेरी बात 
मत करना।” यह सावधानता केवल विद्या के प्रति नहीं, बल्कि जो कुछ 
प्राण या मन से सम्बन्धित हे तथा जो कुछ देश या जाति की संस्कृति 
से जुड़ा है; उसके सम्बन्ध. में भी लागू होती है। जिस प्रकार मनुष्य के 
पक्ष में उसी प्रकार सामाजिक प्रतिष्ठानों के पक्ष में विशेष रूप से उसके 


... अत्यन्त अन्तरड्ग धर्मबोध के पक्ष में उन्हें समझने के पूर्व हृदय से हृदय 


का सामझस्य चाहिए। जिसे हम समझना चाहेंगे, उसके साथ आत्मविनिमय 
द्वारा तद्गत अथवा एकात्म, अभिन्न न होने से उसके अन्तरड्र रहस्य का 
सन्धान नहीं पा सकेंगे। अनेक दृष्टियों से भारतवर्ष के साथ यूरोप का 
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पार्थक्य इतना अधिक हे कि यूरोप के पक्ष में भारत को समझ पाने जैसी 
बात अंसम्भव-सी लगती है। विशेषतया भारतवर्ष की भावना एवं साधना 
का अधिकांश यवनिका के अन्तराल में या परदे के पीछे ही रह गया 
है। अतएव उसका जितना कुछ यूरोप की दृष्टि में आ पाया है, वह 
' उसके लिए अद्भुत और रहस्यमय" लगता है। 


इसके अतिरिक्त धर्म के प्रति मनुष्य की एक प्रगाढ़ आत्मकेन्द्रिकता 
है। यदि वह धर्म चारों ओर से आचार-संस्कार से घिरा हो, तब भी मेरा 
धर्म स्वयं के लिए सहज और स्वभाविक प्रतीत होने के बावजूद दूसरे 
के लिए या दूसरे का धर्म मेरे लिए दुर्बोध जान पड़ता है। यह भी एक 


अद्भुत घटना है कि मनुष्य ने अपने धर्म को जितनी प्रगाढ़ता के साथ .. 


जकड़॒ रखां है, उतना गहरा विद्वेष और अवज्ञा का भाव भी दूसरों के 
धर्म के प्रति प्रदर्शित किया है। और इस विद्वेष या अवज्ञा ने विशेषरूप 
से सेमिटिक अथकवा प्रोटेस्टैण्ट मानस में घर कर लिया, जिसके मूल में 
धर्म की स्वाभाविक, सार्वजनीन अभिव्यक्ति के विरुद्ध व्यक्ति का विद्रोह 
रहा है। पहले सम्भवत: सड्भगत कारणों से ही यह विद्रोह दिखाई पड़ता 
है, किन्तु बाद में अपनी तीव्रता के कारण ही असहिष्णु उन्माद में 
परिणत होकर जिस पर आघात करता है, उस पर मूढ़ता के साथ अन्धों 


की तरह आघात करता हैे। देश, काल, आचार और जीवन यात्रा का 


पार्थक्य, अल्पकाल में भौतिकविज्ञान की आश्चर्यजनक उन्नति-प्रगति से 
सभ्यता के मानदण्ड के बारे में उन्‍नासिक या दम्भपूर्ण आभिजात्य का 
बोध, राजनीतिक-अर्थनीतिक श्रेष्ठता का गर्व और केवल ऊपर-ऊपर 


देखकर ही तुरन्त सिद्धान्त गढ़ लेने की सभी असंस्कृत एवं अशिक्षित 
सामान्य जनःसुलभ दुर्बलता - इन तमाम बातों ने मानो शुरू से ही भारत 


के सभी कुछ को तुच्छरूप में देखने के लिए यूरोपीय मन को तैयार कर 


रखा है। भारत-विद्या के इतिहास का जिन्होंने मनोयोगपूर्वक अध्ययन 
किया है। वे ही जानते हैं कि भारतवर्ष को उसके कृतित्व का उचित - 


सम्मान देने में यूरोप ने कितना ही अप्रत्याशित लम्बा समय गाँवाया है। 
भारतवर्ष के सम्बन्ध में बहुत दिनों से यूरोप के मन के चारों ओर जो 
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एक स्वरचित कुहासे की कुण्डली रची-सिरजी हुई है, उसके भीतर 
उसकी अधिकांश गवेषणा ही इस तरह की अद्भुत जल्पना या वाचालता 
में प्रत्यावर्तित होती जा रही है। जिसके साथ भारतवर्ष के वास्तविक 
जीवन का विशेष रूप से उसकी अन्तर्गूढ़ चेतना का कोई सम्बन्ध ही 
नहीं। 

भारतवर्ष की सामाजिक चेतना के सम्बन्ध में यूरोप की विचारधारा 
में जो हठवाद अथवा दुगाग्रह देखने में आता है, वह और भी अधिक 
रूढ़े होकर भारतीय धर्म के उनके मूल्याड्डन में स्वत: स्पष्ट होता है। 
धर्ममोध की चरम परिणति अतीन्द्रिय अनुभव में होती है। अतीन्द्रिय 
अनुभव की क्षमता व्यक्तिविशेष में एक पूर्वसिद्ध स्वाभाविक धर्म है। इस 
अनुभव की प्रवणता जिसमें नहीं है, उसके पक्ष में अपने धर्म को ही 
समझना मुश्किल है, फिर दूसरे क॑ धर्म को समझना तो दूर की बात हे। 
धर्म का सत्य यदि अपरोक्ष साक्षात्कार का विषय हो, तो फिर कोई भी 
जानकारी प्राप्त किए बगेर ही उसके सम्बन्ध में मत व्यक्त करना 
वैज्ञानिक बुद्धि का परिचय नहीं कहा जा सकता। किन्तु वेद-व्याख्या के 
साथ ठीक ऐसा ही हो रहा है। यह एक अद्भुत बात है कि जो 
रहस्यविद्‌ या मर्मज्ञ नहीं हें, उन्होंने ही वेद क॑ मर्मोद्धार के लिए स्वयं 
को सर्वाधिक याग्य माना हैं। 


इसक अतिरिक्त यूरोपीय मानस में एकेश्वरवाद के प्रति एक मोह 
है। वह अनेक देवताओं की आराधना से एक देवता की आराधना तक 
पहुँचने की प्रक्रिया को धर्म-जगत्‌ में एक अभ्युदय या सम्यक्‌ उत्थान 
की घटना के रूप में महसूस करता है। एक से अधिक देवता को जो 


. मानता है, उसका धर्म एकेश्वरवादियों के धर्म की अपेक्षा हीन, अधम 


और निन्दनीय है - यह उसका एक पूर्वसिद्ध सिद्धान्त है। शुरू से ही 
निराकरण की यह मानसिकता मन में जिस अश्रद्धा, अनास्था का सच्ञार 
करती है, वह भारतीय धर्म-विश्वास के मर्म को ग्रहण करने की दिशा 
में एक अलड्स्ध्य बाधा है। धर्म अनुभव की वस्तु है और श्रद्धा उस 
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अनुभव की आधार-भूमि है। और जहाँ श्रद्धा नहीं, वहाँ दूसरे के अन्तर 
के गहनतम सत्य को कोई स्पर्श कर पाया है - उसका यह दावा मूढ़ता 
मात्र है। कुछ हो या न हो, किन्तु केवल इस अश्रद्धा के लिए ही 
यूरोपीय वेद-व्याख्या की धारा को संशयं की दृष्टि से देखे बिना नहीं 
रहा जा सकता। 


वैदिक देववाद, यूरोपीय मन के निकट एक रहस्य है, केवल रहस्य 
ही नहीं अवज्ञा का विषय है। किन्तु एक देवता को बहुदेवता में परिणत 
करने की एक स्वाभाविक प्रवणता लोगों के भीतर है। जो देवता को नहीं 
मानते, वे अलोकिक शक्ति के आधार रूप में अतिमानव को मानते हैं 
और अतिमानव के पार्षदों के रूप में पीरों को मानते हैं एवं देवता के 
स्थान पर 8]२०४8, अथवा देवदूतों - फरिश्तों से अपने |७णप्ता70र 
को पूर्ण करते हैं। तार्किक मन एक एवं अनेक के मध्य विरोध की 
कल्पना करता है। किन्तु वास्तविक जीवन की दैनिक अभिज्ञता के बीच 
सामान्य और विशेष का जो अज्जाड्रिभाव या अन्योन्याश्रित सम्बन्ध है, 
वह मानव-चित्त की एक मौलिक वृत्ति है। यदि हम पहले से ही उसके 
विरुद्ध एक मदान्ध एवं मतान्ध बुद्धि को सतर्क करके न रखें, तो इस 
वृत्ति को अतीन्द्रिय जगत्‌ में भी नज़र अन्दाज़् नहीं किया जा सकता। 
प्रत्येक व्यक्ति में बहु या. अनेक की एक अन्योन्य व्यावर्तकता है, एक 
परस्पर पराड्म्मुखता है - यह जड़ासक्त, मोहाक्रान्त बुद्धि की तथा इन्द्रिय 
जगत्‌ की बात है। थोड़ा ऊपर उठने पर हम इसमें सामान्य ज्ञान के 
आभास का प्रस्फुटन देखते हैं, उस समय मन की विक्षिप्त एवं विविक्त 
या असम्पृक्त वृत्ति के मध्य एक अन्तरड़ योग-सत्र का सन्धान किए 
बिना हम नहीं रह पाते। थोड़ा और ऊपर उठने पर इस सामझस्य के 
भीतर एक अन्योन्यसड्रम अथवा परस्परमिलन का सूत्र आविष्कृत होता 


है, जिसमें एकत्व की बहुधा विसृष्टि, या अनेकरूपता एक स्वाभाविक. 


सत्य -के रूप में ही उजागर होती है। यह जो स्वाभाविक एवं सर्वग्राही 
एकत्व बोध है, अनेकता के साथ उसका कोई विरोध ही नहीं हो सकता; 
क्योंकि बुद्धि और इन्द्रिय्षान की सहायता से जगत्‌ को संमझने का 
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मानव सुलभ दृष्टिकोण अथवा इस युग्मबोध की सृष्टि आदिम हद्वैताद्वैत 
से ही हुई है। इन्द्रियग्राह्य जगत्‌ के पक्ष में विशेष और सामान्य का तथा 
एक और अनेक का भावगत परस्पर आदान-प्रदान हमारे भीतर प्रतिक्षण 
हो रहा है एवं अनुभव के इन दो ध्रुवों को पकड़े एक अखण्ड अभड़ 
समग्रता का बोध जागता रहता है। यह बोध मानव-मन का स्वाभाविक . 
धर्म है। वह मन जब अन्तश्चेतना के विस्तार की प्रेरणा से इन्द्रिय जगत्‌ 
छोड़कर नहीं जाता है, न जा सकता है। उस समय एक को अनेक रूप. 
में विवर्तित देखना, फिर अनेक को एक में मिल जाते हुए देखना, 
आध्यात्मिक अनुभूति के एक सहज छन्द में परिणत हो जाता है। यदि 
किसी प्रकार की रूढिवादिता द्वारा हम इस सहज छन्द को खण्डित न 
करें, तो एकदेववाद एवं बहुदेववाद को एक ही साथ स्वीकार करना, 
अध्यात्म-चेतना की एक अत्यन्त स्वाभाविक भड़िमा क॑ रूप में उभरता 
है। यह अतिमानस स्वभाववाद या प्रकृतवाद जैसा कुछ है - ठीक इस 


'जगत्‌ में जिस प्रकार हम एक अभज्भत। के भीतर एक और अनेक का 


अन्योन्याश्रित किन्तु अनाहत अटल आलोक देख पा रहे हें। उसी प्रकार 
अतीन्द्रिय जगत्‌ की जाग्रत दृष्टि के सम्मुख भी वहाँ मन के देखने की 
भड़िमा के विपर्यस्त न होने के कारण ठीक वही दिखेगा। जिस किसी 
भी : रहस्यविद्‌ क॑ आध्यात्मिक अनुभव क॑ इतिहास का अनुसरण करक 
देखने पर ही यह बात पकड़ में आती हे। यद्यपि धार्मिक कट्टरता, 
अनुभव के इस मौलिक सत्य को बलपूर्वक दमन करने की चेष्टा करेगी 
ही। 


एकदेववाद और बहुदेववाद में विरोध, आर्यमानस की दृष्टि नहीं 
है। विशेषतया यह सेमिटिक मानस की देन है। सेमिटिक मानस ने ईश्वर 
की पोरुषेय सत्ता को स्वीकार करके भी उसे निर्गुण रूप में प्रतिष्ठित 
करने की चेष्टा की है। यही उसके देववाद का चरम उत्कर्ष है। “इस 
एक देवता के अतिरिक्त दूसरा कोई देवता नहीं” - इस प्रकार के 
आध्यात्मिक मायावाद की कट्टरता को यदि वह जकडे नहीं होता, तो 
उसके इस मत के सम्बन्ध में आपत्ति करने की कोई गुंजाइश ही नहीं 
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होती। किन्तु आर्यमानस ईश्वरत्व से पौरुषेय धर्म को अलग कर देने पर 


. भी, यहाँ तक कि ईश्वर-भावना को अध्यात्म-साधना के पक्ष में 


निष्प्रयोजनीय मानकर प्रत्याख्यान करने के बावजूद अध्यात्म-चेतना की 
एंक भूमि पर बहुदेवों की मण्डली को स्वीकार करने में कृण्ठाग्रस्त नहीं 
हुआ। इसी बिन्दु पर दो मानस का अन्तर स्पष्ट है। एक मन खण्डदर्शी 
है और एक मन अखण्डदर्शी है। एक मन अखण्ड सत्ता में भेद-रेखा 
खींचकर ईश्वर और जगत्‌ में विरोध के आभास को उभारता है और 
जगत्‌ को ईश्वर की कृति मानता है और एक मन अभेद दर्शन की 
अखण्डता में स्वच्छन्तापूर्वक्क अनेक को स्थान देकर जगत्‌ को एक 

अखण्ड चेतन्य की विविध आयामी आत्मविसृष्टि के रूप में देखता है। 


भारतवर्ष में बौद्ध-जैन प्रभृति प्रज्ञावादियों का दर्शन ईश्वर को उड़ा देने 


पर भी किस प्रकार बहुदेवता की एक मण्डली को स्वीकार कर सकता 
है, वह यूरोपीय मन के निकट कल्पनातीत है। यही कारण है कि 
आधुनिककाल में भी यूरोपीय पण्डितों को हम देववाद वर्जित आदिम 
बोद्धधर्म के रूप को खोजने की चेष्या में पसीने-पसीने होते देखते हैं। 
वस्तुत: तुरीय और सुषुप्त चेतना से विच्छरित स्वप्न एवं जाग्रत की 
क्रीड़ा को उपनिषद्‌ क॑ जिन ऋषियों ने चतुष्पाद्‌ ब्रह्म की ही लीला के 
रूप में उपलब्ध किया था, उनक निकट निरीश्वरवाद और देववाद कं 
मध्य कहीं कोई भी विरोध उपस्थित होने की तनिक भी सम्भावना नहीं 
थी। अद्वेतवांदी शड्डर और बहुदेवों की स्तुति में मुखर शड्भूर इस देश के 
अध्यात्मबोध में किसी भी असामझस्य की सृष्टि नहीं करते। इस देश 
के रामकृष्णदेव निर्विकल्प समाधि में महीनों रहकर भी पुन: अनेक 
देवी-देवताओं के चरणों में सर टेक सकते हैं - यह यूरोपीय मन के 
निकट रहस्य होने पर भी भारतीय मन के निकट किसी तरह का कोई 
रहस्य ही नहीं। 


एकदेववाद और बहुदेववाद निर्विवाद रूप से केवल एक दूसरे के 
निकट ही.नहीं, बल्कि एकाकार होकर इस देश के ऋषियों के मन में 
प्राचीन वैदिकयुग से स्थान पाते आए हैं। दोनों में आज तक किसी 
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एणर0ाएड' की सृष्टि न करके भी इस देश के रहस्यविदों के पश् में 


आध्यात्मिकता के सर्वोच्च शिखर पर पहुँचना केसे सम्भव हुआ हे? 
इसकी. वास्तविक अभिज्ञता को गहराई में पैठकर समझे बिना हम यह 


मान ही नहीं सकते कि किसी को भी वेद-व्याख्या का अधिकार हे। 


वस्तुत: देववाद के सत्य को समझे बिना वेद समझाने का दावा अज्ञ का 


... एक ओऔद्धत्य मात्र है। 


देववाद को यथार्थ परिप्रेक्ष्य में रखकर देखने के पक्ष में उन्नीसवीं 
शताब्दी का कल्पित परिणामवाद या विकासवाद एक ओर बाधा है। इस 
वाद की दृष्टि में आदिमानव के पक्ष में एक सर्वव्यापी ईश्वर-पुरुष की 


- धारणा असम्भव है। आरम्भ में अनेक देवताओं की उपासना तत्पश्चात्‌ 


धीरे-धीरे तर्क-बुद्धि के विकास के साथ-साथ एक ईश्वर की धारणा - 
इस प्रकार धर्म-बोध का विकास होता रहता है। धर्म-बोध के क्षेत्र में 


- विकासवाद का प्रयोग करके धर्म के आदिरूप को खोजने की चेष्टा 


बहुत दिनों से जारी है। इस उपलक्ष्य में जितने [8] या वाद की सृष्टि 

हुई हैं, उनमें से अनेक वैदिक धर्म के सम्बन्ध में प्रयुक्त ही नहीं होते 
-..इसके बारे में उस देश के जानकार भारत-विद्याविदों में अनेक ही 
एकमत हैं। तब भी देखने में आता हे कि मानव-मनं, समाज और 
संस्कृति क सम्बन्ध म॑ जा लोग एक एतिहासिक आलोचना करते हुए 
उसके उत्स तक पहुँचना चाहते हैं, उनके लेखों में अनेक समय अपने 
मंते की पुष्टि के लिए वैदिक साहित्य से उद्धरण उपस्थित करके 
अपव्यांख्या करने की एक रीति को विद्वत्‌-मण्डली में अत्यधिक: 


. प्रचार-प्रसार की सुविधा प्राप्त हुई है। प्रकरण से विच्छिन्न इस प्रकार की 
व्याख्या में तर्क-सज्ग्ति का अभाव सुस्पष्ट हे। इससे कुछ हो या न हो, 


किन्तु जिन सब प्राक्‌ कल्पनाओं से वेद की अपव्याख्या होने की 


.._ अम्भावना हे, उन्हें लोगों के मन में स्थिर कर देने से एक भ्रान्त सम्प्रदाय 


बुंद्धि की सृष्टि होती है। उस देश के भारतविद्याविदों ने भी बाध्य होकर . 


| संत्य के पक्ष में इसका प्रतिवाद किया है, किन्तु ऐसा होते हुए भी 
वैदिक धर्म का बहुदेववाद, धर्मबोध के अपरिणत या अपरिपक्व रूप का 
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सूचक है। इसके सम्बन्ध में सभी एकमत हैं, किन्तु आश्चर्य की बात 
तो यह है कि वर्तमान शताब्दी के आरम्भ में ही नृतत्त्वविदों के विशेषज्ञ 
समुदाय में धर्म के सम्बन्ध में इस प्रकार के मतवाद का. पूर्णतया 
. परित्याग हुआ है। एकेश्वरवाद ही आदिमानव का स्वाभाविक धर्म था - 
यह मत वैज्ञानिक ढड़ से तथ्य के परीक्षण और समीक्षण के आधार पर 
अब दृढ़तापूर्वक प्रतिष्ठित है, यद्यपि विकासवाद को पराजित करके 
स्वयं को सुप्रतिष्ठित करने में उसे अनेक प्रयत्न करने पड़े हैं। तब भी 
भारतविद्याविदों में अब तक प्राचीन परिणामवाद से चिपके रहने की 
पद्धति सचमुच विस्मयकर है। 


किन्तु इस बात को भी* स्वीकार करना होगा कि एकेश्वरवाद की . . ॥ 


आदिमता वैदिक धर्म के स्वरूप-निर्णय के पक्ष में प्रत्यक्ष रूप से कोई 
सहायता नहीं करती। इससे केवल यही प्रमाणित होता है कि बहुदेवता 
का उल्लेख देखकर ही वैदिक धर्म को धर्म का बर्बरोचित आदिरूप 
मान लेना अज्ञता का परिचायक मात्र है। आदिमानव भी यदि एकेश्वरवादी 
हो, तो फिर एकेश्वरवाद के माध्यम से किसी भी धर्म की कुलीनता 
निरूपित नहीं होती। यही परिणाम॒वाद पर ऐतिहासिक पद्धति की विजय 
है। भारतविद्याविद्‌ यदि यह बात याद रखें, तो उनकी गवेषणा विपथगामी 
होने की आशक्जल से मुक्त रहेगी। 


वस्तुत: इस प्रश्न का समाधान धर्मबोध के. निरपेक्ष मनोविज्ञान 
सम्मत विश्लेषण द्वारा हो सकता है। परिणामवाद और ऐतिहासिक पद्धति 
दोनों ही क्षेत्रविशेष में सही हें अर्थात्‌ वे रूप-सत्य हैं, भाव-सत्य नहीं। 
धर्म के सम्बन्ध में विचार करते समय रूप की ओर नहीं, भाव की ओर 
दृष्टि देनी होगी। जेसा कि पहले बतलाया गया है कि उसके लिए 
ममत्वबोध अर्थात्‌ गहरे में पैठने की कुशलता आवश्यक है और यह भी 
बतलाया गया है कि इस देश के मन में एक अथवा अनेक का गणितीय 
प्रश्न मुख्यरूप में नहीं उभरा, किन्तु ऐतिहासिककाल के भीतर ही हमने 
इसको सेमिटिक मन में कम से कम्र दो बार विप्लव की सृष्टि करते 
देखा है, किन्तु वह मन जब गहराई में जाकर धर्म-बोध को समझने की 








प्राक्कथन ४१ 
चेष्टा करता है, तब स्वभावत: गणितीय अपसंस्कार का अतिक्रमण नहीं 
कर पाता। इसलिए मन में यह आरम्भ की बाधा पहले से ही उसके 
समस्त विचारों को दिग्भश्रमित कर देती है। परिणामतः हम वैदिक धर्म | 
के सम्बन्ध में भारतविद्याविदों के मुँह से ऐसी सारी बातें सुनते रहते हैं। 


* जो इस देश के संस्कार और इतिहास दोनों के ही विरुद्ध हैं; और सच 


कहा जाए तो धर्म के सम्बन्ध में अत्याधुनिक युग की वास्तविक 
जानकारी के भी विरुद्ध हैं। 


सारे विषयों पर सूक्ष्म दृष्टि से पुनः प्रकाश डाला जाएगा। अभी 
केवल एक बात कहना चाहता हूँ कि वैदिक धर्म का मूल लक्ष्य चेतना 


“का स्वोत्तरण है, देवता उसका उपलक्ष्य मात्र है। वही सारे धर्मों में हे, 


किन्तु वैदिक धर्म ने इस साधना को एक विशेष प्रणाली में प्रवाहित 
किया है। जिसका प्रतिरूप मुख्य रूप से अन्यत्र विकसित नहीं हुआ। 
जीव, विश्व और विश्वातीत का तादात्म्य वेदान्त का चरम सिद्धान्त है 


. एवं वही वैदिक धर्म का मूल वक्तव्य और लक्ष्य है। इस तादात्म्य को . 


अनुभव में रखकर यदि हम उत्स की ओर उठ सकें, तभी वेदार्थ के 
यथार्थरूप का आविष्कार कर सकेंगे। आरम्भ में एक अखण्ड बोध, 
उसके बाद कालक्रम में उसका विचित्र परिणाम - ऐसे ही आध्यात्मिक 
अनुभव का विवर्तन होता है। यहाँ मूलभाव को पूर्वसिद्ध रूप में स्वीकार 


करना ही होगा। यह भाव-बीज जैसा है। उसके आत्मरूपायन का संवेग 


परिणाम के प्रत्येक मिलन-बिन्दु पर क्रियाशील है, किन्तु इस क्रिया को 
अस्फुट का स्फोटन कहना गलत होगा। स्मरण रहे, अध्यात्म-साधना 
प्रवृत्तिपर (2१06ा१85श9५४०) नहीं, निवृत्तिपर है। (280२₹2$9५४) 
है। परिणामवाद, रूप का विवर्तन अस्फुट से स्फुट की ओर होते देखता 
है, किन्तु अध्यात्म-साधना स्फुटव्यक्त से आदिअव्यक्त की ओर लौटने 
'की यात्रा है। यह अव्यक्त बोध मनोविवर्तन के जिस किसी भी 
सन्धि-स्थल पर अकारण आविर्भूत हो सकता है। वही रहस्यवाद 
(/५४77टा5ल्‍/) की रहस्य-कथा है। एक सहज को बोधि या 
अन्तर्दृष्टि एवं उसके सुस्पष्ट वाणी रूप को यदि हम कहीं प्राप्त करें, 
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तो उसे निःसंशय धर्म-बोध की उच्चता के सूचक के रूप में ग्रहण 
करेंगे। यह लक्षण वेद-मन्त्रों में यत्र-तत्र सुस्पष्ट है। अतएव इस सूत्र को 
पकड़कर ही वेदार्थ का विवेचन करना होगा। 


वैदिक धर्म के प्रति विचार-विमर्श करने की दिशा में उसके बाहरी 
क्रियाविशेष का बाहुल्य एक और बहुत बड़ी बाधा है। यह बाधा यूरोपीय 
मन कौ नहीं है, बल्कि हमारे देश में भी इसके बारे में एक विपरीत 
मनोभाव है। इसका उल्लेख पहले ही किया गया है। इस देश में 
ज्ञानवादियों ने भोग एवं ऐश्वर्य के लक्ष्य के रूप में क्रिया-काण्ड कौ 


निन्‍्दा की है, किन्तु उसकी फलोत्पादकता के सम्बन्ध में कोई सन्देह 


नहीं व्यक्त किया। यज्ञवादी स्वर्गकामी होने के कारण स्वर्ग को ही 
अमृतलोक मानते हैं, किन्तु यथार्थ अमृतत्व मोक्ष है, जो तत्त्वज्ञानलभ्य 
कोई कर्मफल नहीं है; यह ज्ञानवादियों का मत है। मगर यूरोपीय मन का 
कयक्ष कर्मकाण्ड के मूल में अविद्या के प्रति है। क्रिया-काण्ड, मैजिक, 
मन्त्रशक्ति एवं झाड-फूँक, टोने-टोटके द्वारा जड़ को वश में करने की 
चेष्टा है, अतएव हास्यास्पद है - यही समालोचक का अभिप्राय है। 


चित्तशक्ति द्वारा जड़शक्ति को वश में करने की प्रचेष्य को हम पूरी 
तरह ख़ारिज नहीं कर सकते। जड़ को जड़ की भूमि पर ही रखकर 
उसके धर्म और प्रवृत्ति का विश्लेषण करते हुए विज्ञान ने भी वही किया 
है। उसका फल प्रत्यक्ष दुष्ट और लोक-प्रचलित है, इसलिए वह अधिक 
प्रामाणिक है, किन्तु जड़ के अनुभव को यदि हम सूक्ष्म चैतन्य की भूमि 
पर उत्तीर्ण करें ओर उसके साथ कर्त्ता की चेतना का साम्य अनुभव 
करते हुए उसे वश में लाने की चेष्टा करें, तो इसे पूरी तरह तर्कहीन 
नहीं कह सकते। किन्तु इस क्षेत्र में यह तर्क जडोत्तर होने के कारण 
कुतर्क नहीं है। प्राकृत इच्छाशक्ति मन के ऊपरी हिस्से को लेकर जड़ 
के ऊपरी हिस्से पर क्रिया करती है। किन्तु यह एक शोध का विषय हे 
कि इच्छाशक्ति को ओर भी गहरे ले जाकर चित्त की सूक्ष्म शक्ति की 
सहायता से हम जड़ की सूक्ष्म-शक्ति को प्रवाहित और सझ्जारित कर 










शाह - ४, की 


सकते हैं या नहीं। यहीं रहस्य-विद्या का उद्भव होता है। मानव-चित्त 
की यह एक स्वाभाविक प्रचेष्ठा है। मगर यह कह पाना मुश्किल है कि 
चेष्टा पूरी- तरह व्यर्थ हुई है। अध्यात्म-चेतना की व्याप्ति के एक विशेष 
मोड पर व्यक्ति के भीतर अलोकिक शक्ति का आविर्भाव होता है - इस 
बात को सभी धर्म मानते हैं। आज भी विच्छिन्न रूप में यत्र-तत्र इस 
शक्ति का आविर्भाव होते हुए दिखाई पड़ जाता है। अतएवं हम इसे 
असम्भव घटना कह कर पूरी तरह ख़ारिज न करके कम से कम 
सम्भावना के दायरे में रख सकते हैं। शुरू से ही इस देश में अतिप्राकृत 
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है (और ऐसा भी है कि आज तक उसमें ठहराव नहीं आया। वैदिक 
क्रिया-काण्ड के साथ उसकी अनुवृत्ति या अनुवर्तन का जो सम्बन्ध है 
उसे: हम अस्वीकार नहीं कर सकते एवं वैज्ञानिक की मांनसिकता के 
साथ विवेचन करते समय उस पर पहले से ही पसन्द-नापसन्द का 


ख्याल ज़ाहिर कर बेठें, यह सम्भव नहीं। तत्त्वानुसन्धान के लिए पूर्वसिद्ध 


किसी भी सिद्धान्त के द्वारा स्वयं को प्रभावित किए बिना हमें सहज 
'भाव से ही तथ्य को मान लेना उचित है - यह सहज बुद्धि या सामान्य 
ज्ञान की बात हे। 


किन्तु पहले ही सड्लेत किया गया है कि वैदिक धर्म केवल 
कर्मकाण्ड है - यह सोचना भूल है। जिस प्रकार बाह्य क्रिया है, उसी 
प्रकार उसकी गहराई में अर्थ की एक व्यझ्ना भी है। क्रिया का लक्ष्य 
कंवल प्रकृति को वश में करना ही नहीं, बल्कि आत्मचेतना का उन्मेष 
भी है। दार्शनिक परिभाषा में इन दोनों को अभ्युदय एवं नि:श्रेयस की 
सज्ज्ञा दी गई है। इन दोनों का प्रभेद अति प्राचीन है। एक ही क्रिया का 
एक रूप अभ्युद्य को और एक रूप नि:श्रेयस को लक्ष्य करता है। ऐसा 
विधान जिस प्रकार तन्त्र में है, उसी प्रकार वेद के ब्राह्मण में है। 
क्रिया-काण्ड इच्छाशक्ति के उद्बोधन का सहायक मात्र है। इच्छा, सिद्ध 


2 चेंतना का अस्फुट बोध है। उसे क्रियाशील करने के लिए जहाँ 
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की उत्पत्ति होती है। उपकरण यदि अपना शरीर (जिसे साधारणत: हम 
प्रत्यक्ष दृष्ट वस्तु के अन्तर्गत समझकर मान लेते हैं) हो तो योग; शरीर 
से बाहर की वस्तु हो, तो तनत्र पाते हैं। वैदिक कर्मकाण्ड में दोनों 
एकाकार हो गए हैं। एक ही मन्त्र आध्यात्मिक अर्थ में योग का सड्ढेत 
है और आधिभौतिक अर्थ में तन्त्र का। प्रथम, मन्त्र की उपनिषत्‌ 
(/५५७ १८ 55082) ओर दूसरा, रहस्य (00८ग्र7र' ए00फ्राह्मर )। 
वैदिक धर्म में दोनों के सम्मिश्रण उपनिषत्‌ एवं रहस्य समेत वेदार्थ को 
प्राप्त करना होगा - यह विधान ब्राह्मणग्रन्थों का है। 


भारतवर्ष की अध्यात्म-साधना में उपनिषद्‌ और रहस्य का सम्मिश्रण 


आज तक अव्याहत हे। विज्ञान अथवा चेतना का उत्तरायण एवं अन्त में 


पुरुष के स्वरूप में अवस्थान, उपनिषद्‌ का लक्ष्य है और सिद्ध चेतना 
में आत्मा से शक्ति का विच्छुरण रहस्य का लक्ष्य है। ज्ञान और शक्ति 
अभिनन हैं - इस दार्शनिक सिद्धान्त के ऊपर उपनिषद्‌ और रहस्य के 
सम्मिश्रण की भित्ति स्थापित है। इस अभिन्नता का अनुभव पहले आत्म 
चेतना में होता है। अपने विज्ञान या चेतना के परिणामस्वरूप हम अपनी 
प्रकृति की अवरुद्ध शक्ति का उन्मेष देखते हें, यह कोई असाधारण 
घटना नहीं; बल्कि कहा जाए तो यह चित्‌ शक्ति की एक मौलिक वृत्ति 
हैं। अंव्यवस्थित, बिखरी चेतना एक केन्द्र में सिमटकर हमारे भीतर 
व्यक्तित्व की सृष्टि करती है। यह व्यक्तित्व अथवा संहत आत्मचेतना 
हमारे भीतर चेतना के जिस ऐश्वर्य को विकसित करती है, उसका 
प्रभाव बाहर भी विशेष रूप से हमारे अनुधर्मियों के बीच फैल जाता है। 
आत्मशक्ति के इस विच्छुरण को हम प्रचलित भाषा 'में सम्मोहन 
(प्शणर07$00) कह सकते हैं। सम्मोहन, सिद्धव्यक्तित्व का एक 
वैशिष्ट्य है। परिवार, समाज और राष्ट्र में नाना प्रकार से सम्मोहन का 
प्रभाव फैला हुआ है। सम्मोहन के मूल में जो शक्ति कार्य कर रही है, 
उसे एक नृतत्त्ववेत्ता ने एक सुन्दर नाम दिया है - अतीन्द्रिय सायुज्यबोध 
(४ ७] ४0श(7९770/5)। मेरी चेतना का कुछ प्रभाव जब 
तुम्हारे भीतर सचद्चारित होता है, तब तुममें और मुझमें एकात्मता का बोध 
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उभरता है और तुम मेरे यन्त्र के रूप में कार्य करने लगते हो। चेतना 
का प्रभाव इस क्षेत्र में चेतना के ऊपर पड़ता है। फिर यह प्रभाव शरीर 
के ऊपर पड सकता है। यह तो स्वत: सिद्ध घटना है कि अपनी चेतना 


का प्रभाव अपने शरीर के ऊपर पड़ता है। किन्तु सम्मोहन के द्वारा दूसरे 


के शरीर पर भी प्रभाव पड़ सकता है - यह भी प्रत्यक्ष सिद्ध है। दूसरे 
के ऊपर प्रभाव-सञ्जार के लिए हम किसी न किसी रूप में भाषा का 
प्रयोग किया करते हैं। भाषा वहाँ इच्छाशक्ति का वाहन है। यदि 
इच्छाशक्ति दुर्निवार हो, तो फिर भाषा मन्त्र हो जाती है। इस प्रकार हम 
इच्छाशक्ति के वाहन के रूप में किसी बाहय वस्तु को भी व्यवहार में 
ला सकते हैं। शक्ति जितनी प्रबल होती है, वाहन की प्रयोजनीयता उतनी 
ही कम होती जाती है। अन्त में इच्छा करने से ही दूसरों के भीतर 
प्रत्यक्षरूप में शक्ति-सञ्चार करना असम्भव नहीं होता। सम्प्रति, पाश्चात्य 
मनोविज्ञान ने उसे समझना शुरू किया है। संहत आत्मचैतन्य की तीव्रता 
में यह इच्छाशक्ति अपराजेय एवं अनिवार्य महसूस होती है। प्राचीनकाल 
के अनुभव का एक सुन्दर मन्त्र-चित्र हमें ऋग्वेद के वाकूसूक्त में प्राप्त 
होता है, जहाँ अम्भुण-कन्या अपने भीतर भुवनेश्वरी की महिमा को 
अनुपम भाषा में व्यक्त करती हे। 


प्रत्यक्‌ चेतना की दृष्टि से विश्लेषण करने पर हम मन्त्रशक्ति का 
यह परिचय प्राप्त करते हैं। इसमें कुछ भी असड्भत नहीं, क्योंकि संहत, 
घनीभूत चेतना के विस्तार से ये सारे अनुभव अत्यन्त स्वाभाविक रूप 
में ही जिस किसी भी साधक के भीतर आ सकते हें। किन्तु प्रश्न यह 
उभरता है कि किसी भी माध्यम की सहायता लिए बिना हम अपनी 
इच्छाशक्ति को जड़ में भी सडम्क्रामित-सञ्जारित कर सकते हें या नहीं? 
यदि ऐसा कर पाए, तो रहस्य-विद्या का एक बहुत बड़ा आधार प्राप्त हो 
जाएगा। अनुसन्धान करने पर वेदिक भावना के भीतर इस दिशा का भी 
एक सछ्लेत प्राप्त हो सकता है। 


ऋग्वेद के अनुक्रमणिकाकार कात्यायन ने कहा था कि बैदिकों के 
एकमात्र देवता सूर्य हैं। इस सूर्य के साथ सायुज्य-प्राप्ति अथवा एकात्म 
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होना वैदिक ऋषियों का लक्ष्य है। यह कहना ही अत्युक्ति है कि 
अधिकांश वैदिक यज्ञ सूर्य की सायुज्य-भावना से ही उद्भूत हुए हैं। 
सायुज्य-प्राप्ति की यह आकूति वाजसनेय संहिता के एक उद्दीप्त मन्त्र 
में विस्मयजनक रूप में व्यक्त हुई है, जिसके अन्तिम चरण में यह 
उदात्त ब्रह्मघोष है- “यो असावसौ पुरुष: सोउहमस्मि।' यह एक ही 
घोषणा उपनिषद्‌ के जीव-ब्रह्म के ऐक्यसूचक महावाकयों में मिलती है। 
तब भी दोनों में कुछ सूक्ष्म अन्तर है। उपनिषद्‌ की दृष्टि अन्तर्मुखी हे 
और संहिता की दृष्टि बहिर्मुखी है। उपनिषद्‌ अतीन्द्रिय अनुभव को 
व्यक्त करती है और संहिता में इन्द्रियग्राह्न दर्शन का उल्लेख है। इसके 
लिए थोड़ा विस्तार जरूरी है। 


_ सेमिटिक भावना में ईश्वर जड़ोत्तर है, वह केवल चित्‌ स्वरूप है, 
किन्तु आर्यभावना में देवता जड़ात्मक एवं जड़ोत्तर दोनों ही है। वस्तुत: 
आर्यभावना जड़ एवं चेतन में कोई विरोध नहीं देखती। दृष्टिकोण का 
यह पार्थक्य दोनों दर्शनों के सृष्टिवाद में स्पष्ट है। सेमिटिक ईश्वर विश्व 
का निर्माता है। वह बाहर स्थित रहकर जगत्‌ को रच रहा है और वैदिक 
देवता स्वयं ही जगत्‌ हो रहे हैं, किन्तु होकर समाप्त नहीं होते जा रहे 
हैं। ऋग्वेद के पुरुषसूक्त की भाषा में - “वे इस भूमि को सभी दिशाओं 
से आवृत करक भी दश अद्भुल ऊपर हैं। उनका एकपाद यह सर्वभूत 
है अर्थात्‌ जो सब कुछ अस्तित्व में है, वह उनका एकपाद या चतुर्थाश 
है। त्रिपाद चुलोक में अमृतरूप है।” 'वे ही सब कुछ हुए हैं, -- इस 
मतवाद या परिकल्पना को यूरोपीय पण्डितों ने 0७एपरप्ताशरइछश अथवा 
सर्वेश्ववरवाद का नाम दिया है। यह उनकी आँख की किरकिरी है, किन्तु 
इस वाद को समझे बिना वैदिक अध्यात्म-रहस्य के बारे में कुछ भी 
समझ में नहीं आएगा। यह बतला देना अच्छा होगा कि देववाद 
एप प्ताआा$0॥ नहीं है, बल्कि उससे ऊपर और भी कूछ है। वे ही 
सब कुछ हुए हैं, किन्तु होकर समाप्त नहीं हुए। वे जिस प्रकार विश्व 
. कौ प्रतिष्ठा हैं, उसी प्रकार इन्द्रियातीत और लोकातीत भी हैं। वे 
लोकात्मक एवं विश्वातीत दोनों ही हैं। सेमिटिक धर्म विश्वात्मक को 
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नहीं क्‍ विश्वातीत को स्वीकार करता है। परिणामत: उसकी भावना में 


जंगत्‌ सम्बन्धी कितनी ही समस्याओं की सृष्टि होती है तथा अध्यात्म 
सांघना और सिद्धि की धारा में भी कुछ वेशिष्ट्य दिखाई पड़ता है। 
उसकी आलोचना यहाँ अनावश्यक हे। 


. _ वे ही यदि सब कुछ हैं, तो फिर उन्हें केवल आन्तर-अनुभव द्वारा 


नहीं, बल्कि बहिरिन्द्रिय द्वारा भी प्राप्त किया जा सकता है। बाह्य-इन्द्रियों 
के निकट जो सवपिक्षा स्पष्ट एवं सर्वाधिक उज्ज्वल है, वह उनकी ही 
विभूति है, स्वयं वे ही हैं। माध्यन्दिन अथवा मध्याह्कालीन सूर्य हमारे 
इन्द्रियग्राह् जगत्‌ में उनकी सर्वोत्तम विभूति है। वे ही सूर्य हुए हैं, 
अतएव हमारी दृष्टि में वे ही सूर्य हैं। ऋषि कुृत्स की भाषा में | सूर्य 
आत्मा जगतस्तस्थुषश्च ” जो कुछ भी स्थावर-जड़म, अथवा जड-चेतन 
चर-अचर हैं, उसका आत्मा सूर्य ही है। जब हम सूर्य को देख रहे होते 
हैं, तब उन्हें ही देख रहे होते हैं। सूर्य जड़ नहीं, चिन्मय है, चित्‌ शक्ति 


: का क्रमश: स्पष्टतर स्फुटन है। वे विष्णु हैं। सूर्य पुरुष हैं। वह पुरुष में 


ही. हूं। इस भावना एवं साधना का विवरण उपनिषदों में हे।. 


. इस प्रकार इन्द्रिय द्वारा जो कुछ देख रहे हैं उसमें उन्हें ही देख रहे 
हैं। सब कुछ क॑ भीतर उस एक कं प्राण-स्पन्द को, बृहत्‌ को देख रहे 
हैं। यह पृथिवी, वायु और वह आकाश सब कुछ बृहत्‌ एवं ज्योतिर्मय 
है। पृथिवी, अन्तरिक्ष ओर द्युलोक वे सब ही देवता हैं, सभी चिन्मय हैं। 
इस इन्द्रिय द्वारा ही उन्हें प्रत्यक्षत: देख रहे हैं। यह चिन्मय प्रत्यक्षवाद 
ही वैदिक धर्म की रहस्य-कथा हे। 


- “यूरोपियों ने 8) के अर्थ में जो! समझा है, यह बिल्कुल 
ही वह नहीं। इसक अतिरिक्त #शाशा$इ/ भी उनन्‍नासिकों - ऊँची 
नाक वालों की अवज्ञा का विषय नहीं। बल्कि उसमें अतीन्द्रिय 
सायुज्य-बोध का जो गहन सत्य निहित है, वैदिक चिन्मय प्रत्यक्षवाद में 
उसको ही सुष्ठुतम व्यञ्ञना है। भोतिक सूर्य केवल जड़ नहीं, बल्कि वंह 
मेरी चेतना को भी उद्दीप्त करता है, जिससे में उसका सायुज्य अथवा 
तादात्म्य. अनुभव करता हूँ। कार्यतः या कुछ कारणों से जड॒वाद 
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. आधुनिक विज्ञान में परित्यक्त है। वस्तुत: वह शक्तिवाद को मानता है। 
विश्वजगत्‌ एक अतीन्द्रिय शक्ति का खेल है, जड़ उसकी एक 
विभूतिमात्र है। बाहयदृष्टि से जिसे शक्ति कहता हूँ, आभ्यन्तरदृष्टि से 
उसे ही प्राण कहता हूँ। “मैं हो रहा हूँ, बढ़ रहा हूँ” - यह शक्ति का 
साक्षात्‌ अन्तरज्ञ परिचय है। मेरा यह बृहत्‌ होना, बढ़ना शक्ति का 
चिन्मय रूप है। बाहर जिस निमित्त का आश्रय लेकर शक्ति अन्तर में 
चिन्मयी रूप में विकसित हो रही है, उसे उसका मृण्मय रूप कह 
सकता हूँ। किन्तु चिन्मयी और मृण्मयी में भेद करने की ज़रूरत क्या? 
क्यों न कहूँ कि दोनों ही अदिति अर्थात्‌ अखण्डिता, अबन्धना, अनन्ता, 
अन्तहीना एक महाशक्ति है? वेद के समस्त देवता ही इस अदिति के 
पुत्र हैं, वे आदित्य हैं। सूर्य प्रत्यक्ष आदित्य है, वह प्रत्यक्ष जैसे बाहर, 
वेसे अन्तर में है। बाहर जो आलोक है, अन्तर में वही चेतना है। किन्तु 
मेरी अन्तश्चेतना निष्प्रभ है। वह उस बाहर के प्रत्यक्ष आदित्य की द्युति 
जैसी भास्वर हो उठे, यह मेरी आकूति है, आन्तर अभिलाषा है, यह मेरे 
बृहतू होने कौ साधना है। अतएव मैं सूर्य का उपासक हूँ। सूर्य मेरे 
चिन्मय आत्मविच्छुरण का आदर्श है। सूर्य से ही प्राण का स्पन्दन और 
चेतना का उन्सेष होता है। वे केवल ताप नहीं देते, चेतना को भी जगाते 
हैं। शक्ति का जब ताप क॑ रूप में स्फुटन होता है, तब वह जड़ होती 
है। किन्तु जब वह प्राण और चेतना के रूप में प्रस्फुटित होती है, उस 
समय वह जड़ नहीं॥ ताप, प्राण ओर चेतना तीनों ही तो सावित्री शक्ति 
की विभूति हैं। तो फिर जड़ एवं चैतन्य में भेद क्‍यों किया जाए? 


एक सूर्य, एक श्रह्माण्ड का केन्द्र है। यदि उस केन्द्र के साथ एक 
हो पाऊ, तादात्म्य स्थापित कर सकूँ, तो फिर मैं भी ब्रह्माण्ड का ईश्वर 
हो सकता हूँ। स्वयं को सौरशक्ति के विद्युत्‌ू-कूट में रूपान्तरित करना 
वैदिक रहस्य-विद्या का मूल सूत्र है। इसका ही नाम सूर्यविज्ञान है। 
उसका मूल सूत्र है, सूर्य के भीतर गुहाहित अधिदैवत पुरुष का सन्धान 
करके अध्यात्म-चेतना के साथ उसके सायुज्य के अनुभव द्वारा आत्मचैतन्य 
का प्रसारण एवं आत्मशक्ति का विस्फोटन। यह शक्तियोग ही रहस्यविद्या 
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है, अथर्ववेद उसका आकर है। ऋग्वेद में देखते हैं कि अथर्वाड्रिर्स के 
प्रवक्ता 'ऋषि सिद्धविद्या के धारणकर्त्ता, पोषणकर्त्ता के रूप में परिगणित 
हैं। वे ही सोमयाग में यज्ञाधिष्ठाता ब्राह्मण होते हैं। ऋग्वेद एवं अथर्ववेद 
के अनेक स्थलों पर “ब्रह्म” संज्ञा केवल बृहत्‌ की चेतना का ही नहीं, 
बल्कि शक्ति का भी सूचक है। इस शक्तियोग का युक्तिसिद्ध रूप क्‍या 
हो सकता है? उसकी विवृति हम पातझ्जल योगसूत्र के विभूतिपाद में, 
भूतजय, इन्द्रियजय एवं प्रधानजय से सम्बन्धित अनुशासन में पाते हैं। 
अर्वाचीन योगमार्ग में भी उसका प्रचुर उल्लेख हेै। 


अतएव रहस्य-विद्या को अविश्वसनीय, अद्भुत कहकर खारिज 
कर देना वैज्ञानिक बुद्धि का परिचय नहीं होगा। वैदिक रहस्य-विद्या सूर्य 
विज्ञान के साथ घनिष्ठ रूप में जुड़ी हैं। सूर्यविज्ञान के साथ थोडा 


' परिचय न होने से वंदव्याख्या की प्रचेष्णग सफल नहीं होगी, यह कहना 
ही अत्युक्ति है। 


उपनिषत्‌ और रहस्य के मेल से वेदिक प्रतीकवाद 
($५]४/80.5./) की उत्पत्ति हुई है। ब्राह्मणों, आरण्यकों और 
उपनिषदों में हम उसका विस्तार देखते हैं। इसे यास्क आदि प्राचीन 
आचार्यों ने अकुण्ठभाव से स्वीकार किया है, किन्तु यूरोपीय पण्डितों ने 
पूरी तरह इसकी उपेक्षा की हैं। जिसक॑ कारण उनके द्वारा की गई 
मन्त्र-व्याख्या एक प्रकार के ऐसे यथार्थवाद पर आधारित है, जो इन्द्रियों 
की सीमा का अतिक्रमण नहीं कर सकता। निश्चित रूप से वे अकेले 
ही दोषी नहीं हैं। यहाँ के ज्ञानवादियों में भी इस प्रकार की एक धारणा 
प्रचलित हे कि वैदिक साधना एक सकाम साधना है, जो इहलोक की 
धन-दोलत के बाहर और कुछ भी नहीं चाहती। किसी-किसी वैदिक 
मन्त्र के आक्षरिक अर्थ से तो वही जान पड़ता है। किन्तु सारे वेदमन्त्रों 
का तात्पर्य वही है, यह कहना केवल अज्ञान का परिचय है। इस 
विश्ूद्डलता की सृष्टि निघण्टुकार के वैदिक अभिधान से शुरू हुई है। 
निघण्टुकार ने कितने बहुप्रचलित वैदिक शब्दों का जो अर्थ निर्धारित कर 
दिया है, यास्क ने मन्त्र-व्याख्या के लिए उसका ही अनुसरण किया है। 
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मार्वव, सायण आदि आचार्यों ने भी प्रायः वही किया है। किन्तु यूरोपीय 
पण्डितों ने आक्षरिक अर्थ की गहराई में पैठकर देखने की कोई ज़रूरत 
हो महसूस नहीं की। क्‍योंकि वैदिक धर्म के प्रति उनकी श्रद्धा नहीं, 
बल्कि अवज्ञा ही कारण है। मज़ेदार बात तो यह है कि उन लोगों ने 
सायण की व्याख्या के प्रति कोई विशेष महत्त्व न देकर भी सन्दिग्ध 
स्थलों पर सायण की आक्षरिक व्याख्या को अनेक क्षेत्रों में आत्मसात्‌ 
करने में ज्रा भी हिचकिचाहट महसूस नहीं की। परिणामत: वेदमन्त्र 
उनके निकट बड़ी आसानी से ही $7प. ऋषा।, और ५ 
$शट्ा॥, में परिणत हो गए। 


निश्चय ही हम यह नहीं कहना चाहते कि वेदमन्त्रों का तात्पर्य ही 
नि:श्रयसमुखी है, बल्कि. विनियोक्ता के प्रयोजन के अनुसार अनेक मन्त्रों 
का लक्ष्य श्रेय एवं प्रेय दोनों हो सकता है। शौनक के ' ऋग्विधान' में 
प्रेयोमुखी विनियोग के अनेक उदाहरण हैं, किन्तु उसका यह अर्थ नहीं 
है कि प्रेय ही समस्त वेदमन्त्रों का अभीष्ट अर्थ है. - यह वेद को 
सरसरी दृष्टि से पढ़ने पर भी महसूस नहीं होगा। वस्तुत: सारे मन्त्र 
साधारणत: प्रतीकी भाषा में रचित हैं। ऋषियों ने स्वयं ही अनेक स्थानों 
पर एसा कहा हे। विद्यागुप्ति की यह एक प्राचीन रीति है। तन्त्र में भी 
इसी पद्धति का अनुसरण किया गया हैं। उसका एक उद्देश्य कंवल 
क्द्यागुप्ति यानी विद्या को गुप्त रखना ही नहीं, बल्कि अधिकार- भेद से 
मन्त्र-विनियोग की व्यवस्था भी है। मन्त्रकृत ऋषि एक मूल सत्य को 
लक्ष्य में रखकर ही नित्य व्यवहारयोग्य भाषा में मन्त्रों की रचना कर गए 


हैं। अब उसका विनियोग साधक के संस्कार, बुद्धि एवं इच्छा के अधीन 
है। 


यह अवश्य ही एक स्थूल नियम है। वस्तुत: मन्त्र की भाषा में 


प्रतीकधर्मिता चिन्मय-शश्रत्यक्षवाद के कारण दिखाई पड़ी है। वह कैसे? 
उसको एक झलक प्रस्तुत की जा रही है। 


किसी भी एक विषय का ज्ञान तीन भूमियों पर हो सकता है। प्रथम 
भूमि अधिभूत (एप्रष्राप0५उ५५॥, अथवा ५026,) है। जिस 
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._. प्रकार आँख खोलते ही प्रकाश देखता हूँ। प्रकाश यहाँ भूतगुण हैं, किन्तु 
. प्रकाश' से मेरे चित्त में जिस स्वच्छता एवं प्रसन्‍नता का उदय हुआ, वह 
. भी ज्ञान की एक दिशा है, इसलिए कह सकता हूँ, मानो बाहर का 


प्रकाश मेरे भीतर फूटा। यह जो भीतर के प्रकाश का ज्ञान हुआ, यह 
अध्यात्म (?2४५८म्लाट४.) भूमि है। अधिभूत एवं अध्यात्म-ज्ञान में 
एक सांयुज्य है। बाहर-भीतर के तत्त्व का समन्वय न होने पर ज्ञान ही 


. नहीं हो सकता। इसलिए वेदान्ती कहते हैं कि विषयि-चेतन्य और 


विषय-चैत॑न्य की एकात्मता ही ज्ञान- है अर्थात्‌ ,ज्ञाता और ज्ञेय की 
एकात्मता ही ज्ञान है। सांख्यविद्‌ भी इस प्रकार की ही बातें कहते हें। 
यदिं अध्यात्म-ज्ञान के ऊपर ज़ोर दिया जाए अर्थात्‌ विषय के संयोग से 
जिस चेतना का उन्मेष होता है, यदि चित्त को अन्तर्मुख करके उसका 
ही अनुसरण किया जाए, तो फिर चेतना का उत्तेजज और प्रसारण होता 
हैं। इस प्रसारण में विषयी एवं विषय दोनों को कुक्षिगत करके तृतीय 


एक व्याप्ति-चेतन्य का आविर्भाव होता है। यह व्याप्ति-चेतन्य ही देवता 


है एवं उनका ज्ञान अधिदेवत ($शाराए8,) भूमि है।- बाहर के 


- अधिभूत आलोक को देखकर अन्तर में जो अध्यात्म-आलोक फूटा, यदि 


चित्त को उसमें निविष्ट करूँ, तो फिर एक अधिदेवत-आलोक में दोनों 
का समाहार कर सकता हूँ। यह घटना अत्यन्त. सामान्य अभिज्ञता का 
विषय हे। बाह्य प्रकृति के संस्पर्श से प्रत्येक कवि मानस में ही इसप्रकार 
का एक उद्दीपन-विभाव जागता है। जिसका सुष्ठु एवं स्वस्थ परिचय 


: रवीन्द्रनाथ की रचनाओं में प्राप्त होता है, जो विश्व-साहित्य में दुर्लभ है। 
४ वैदिक ऋषि स्वयं को भी और देवता को भी कवि कहा करते थे। इस 


“कवि संज्ञा के भीतर से वेद-मन्त्रों का गूढ़ रहस्य जितना उद्घाटित 
हुआ है, में समझता हूँ उतना अन्य किसी से नहीं। 

समग्र वैदिक साहित्य इस कवि-चेतना की वाडम्मयमूर्ति है। वहाँ 
अध्यात्म-चेतना अधिदेवत में उत्तीर्ण हुई है एवं उसे अधिभूत की भाषा 
में रूप दिया गया है। प्रातःकाल देख रहा हूँ कि सूर्य ऊपर उठ रहे हैं; 


दिव्य ज्योति की एक अपूर्व अद्भुत व्यञ्जञना -- “चित्र देवानामुदगादनीकम्‌। ” 
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वे मेरी ओर ताक रहे हैं। यह किसकी आँख है? “चक्षुमित्रस्य 
वरुणस्याग्ने:” यह उस विश्वभावन मित्र की आँख है, उस विश्वांतीत 
वरुण की आँख है, यह अन्‍्तर्यामी चिदग्नि की आँख है। देखते-देखते 
उस अनिमंष दृष्टि की दीप्ति, पृथिवी, अन्तरिक्ष और चुलोक में छितरा 
गई - “आ प्रा दावा पृथिवी अन्तरिक्षम्‌”। एक परम अनुभूति से मेरा 
अन्तर स्तब्ध हो गया। अनुभव हुआ, “सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च” जो 
कुछ स्थावर-जड़म है, यह सूर्य ही उसका आत्मा है। 


यह एक सहज वेदमन्त्र की सहज विवृति है। ऐसे हजार-हजार 
मन्त्रों में देवता के चिन्मय प्रत्यक्ष की उदात्त और ललित प्रशस्ति की 
व्यज्ञना है। भूमा को इस चक्षु क॑ द्वारा देख रहा हूँ, इस कान के द्वारा 
सुन रहा हूँ, इस प्राण क द्वारा स्पर्श कर रहा हूँ, इस मन के द्वारा मनन 
कर रहा हूँ एवं इस वाक्‌ के माध्यम से व्यक्त कर रहा हूँ। मेरी वाक्‌, 
चक्षु, श्रोत्र, प्राण और मन उस भूमा या विराट की चैतन्यस्वरूप 
रहस्यपुरी के द्वारपाल हैं। इस प्रत्यक्ष-अनुभव के आनन्द-हिल्लोल के 
साथ वैदिक सरस्वती का “महोअर्ण:' अर्थात्‌ विपुल ज्योति का समुद्र 
लहरा रहा है। यह यदि #]शाशा$/ हो, ॥२५7२५।॥ 50 हो, तो 
उसे शिरोधार्य करूँगा। 


लोकोत्तर अनुभव का यह बींज ही उपनिषद्‌ में पूर्णाद्वतवाद के रूप 
में अल्डरित और पल्‍लवित हुआ है, जिसे आर्य-भावना का ही एकमात्र 
वेशिष्ट्य कहा जा सकता है। उपनिषद्‌ के अनेक स्थलों पर हम देखते 
हैं कि किसी भी एक तत्त्व के अधिभूत या आधिभौतिक प्रतीक को 
पार्श्ववर्ती दो पद्धतियों में व्याख्या करते हुए कहा जा रहा है - 'इति 
अध्यात्मम्‌', “इति अधिदेवतम्‌'।| इसका सरल अर्थ यह है कि जो बाहर 
है, वह भीतर भी है। इन्द्रिय द्वारा जिसे बाहर वस्तु रूप में अनुभव कर 
रहा हूँ, उसे ही बोधि या अन्तर्दृष्टि द्वारा चिद्वृत्ति अर्थात्‌ चित्त की क्रिया 
एवं उसके परिणाम के रूप में अपने भीतर अनुभव कर रहा हूँ। इस 
: प्रकार बाहर का आकाश अनन्‍्तर्हदय में प्रशान्त सर्वव्यापी आनन्द, बाहर 
: का सूर्य अन्तर का चिद्घन प्रत्यय अर्थात्‌ बीज की तरह संहत चित्‌शक्ति 


जो 
कक 
! >> 
१॥! 
/ 3453५ । 
हा प्राक्कथन > 
ली जज 
कै कफ 














५्‌रे 


स्फुरणोन्मुख बोध, बाहर का वायु प्राण संवेग, बाहर की उषा अन्तर 
द प्रातिभ संवित्‌ इत्यादि हो जाते हैं। उपनिषदों में इस प्रकार के प्रतीकों 
की विवृति का अन्त नहीं। प्रतीकोपासना: उपनिषद्‌-साधना का एक 
प्रधान अड़ है। इस उपासना का चरम परिणाम पूर्णाद्वित-बोध है, उसका 
सूत्ररूप यह है - जीव, जगत्‌ और ब्रह्म एक हैं, अभिन्न हैं। मेरी ही 
आत्म-चेतना का प्रसारण, ब्रह्मचेतना में होता है और यह जगत्‌ उस 
चेतना की ही विसृष्टि या सर्जना है। यदि अपने आत्मानुभव के कंन्द्र 
से मान लूँ, तो फिर कह सकता हूँ कि यह चेतना ही जिस प्रकार 
लोकोत्तर ब्रह्मचेतना में प्रसारित होती है, उसी प्रकार वह लोकात्मक 
विश्वचेतना में विकीर्ण होती है। उपनिषद्‌ की. भाषा में जिसप्रकार 
* अयमात्मा ब्रह्म ', उसी प्रकार 'ऐतदात्म्यमिदं सर्वम्‌' - यह आत्मा ही 
जिस प्रकार ब्रह्म है, उसी प्रकार यह जो सब कुछ है, यह आत्मा हें। 
अर्थात्‌ मैं, जगत्‌ और ब्रह्म तीन में एक, एक में तीन हें। 


उपनिषद्‌ में जो अनुभव विश्लेजुणात्मक दृष्टि से व्यक्त हुआ है, 

वही वेदमन्त्रों में संश्लेषणात्मक दृष्टि से व्यक्त देखते हैं। उपनिषद्‌ हा 
तत्त्व बुद्धिग्राह्द हे और संहिता का तत्त्व. बोधिलब्ध हे। बुद्धि द्वारा बोधि 
कं अनुभव को विवृत करने पर ही प्राकृत मन के पक्ष में उसे पकड़ 
पाना सहज होता है। इसके कारण उपनिषद्‌ यद्यपि हमारे निकट सुबोध्य 
है, तथापि वेद दुर्बोध, दुर्ज्ेय है। क्योंकि हमारी चेतना तो आरम्भ से ही 
चिन्मय प्रत्यक्ष के लिए प्रस्तुत नहीं। 'सर्व खल्विदं ब्रह्म' _5< मेँ 
ओपनिषद्‌ बोध हमारे मन की असहृज़ भड़िमाओं या अनेक आँके - 
बाँके रूपों को सरल सीधे करने पर सहज होता है। किन्तु वेदमन्त्र 
पूर्णतया इस प्रत्यक्ष अनुभव के ही काव्य रूप हैं। समस्त इन्द्रियों के 
माध्यम से समस्त सत्ता के भीतर उस एक का अनुभव कर रहा हूँ - 
इस सहज बोध से ही वेदमन्त्र निःसृत हुए हैं। उपनिषद्‌ में आध्यात्मिक 


अनुभव की तीन भूमियों का उल्लेख हे, जिन्हें ज्ञान, बाल्य एवं मौन के 
.. नाम से परिभाषित किया गया हे। पहले जब हम बोड्ठिकं प्रयास द्वारा 
न को 'जानते' हैं, तब हम प्राज्ञ हैं। तत्पश्चातं वह जानना जब सहज 
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बोध में परिणत होता है, तब चेतना शिशुओं की सी हो जाती है, हमारे 
भीतर “बाल्य' का विकास होता है। फिर और भी गहरे उतर जाने पर 
सब चुप हो जाता है, तब 'मौन' की संज्ञा प्राप्त होती है। वेदमन्त्रों में इस 
“बाल्य' की व्यञ्ञना हे। अनुभव का आदिम सारल्य वहाँ प्रज्ञा के 
भावबीज का द्योतक है। उसका ही विस्तार उपनिषदों में है। सर्वोत्तम 
अनुभव की सहज अभिव्यक्ति तो अंकारण चितृपरिणाम अथवा अन्तर्निहित 
चितृशक्ति के क्रमिक स्फुरण के बिल्कुल मूल की ओर ही हो सकती 
है। प्राकृत परिंणामवाद का नियम तो यहाँ लागू नहीं होता, जिसका सस्डढेत 
पहले ही दिया जा चुका है। 


चिन्मय प्रत्यक्षवाद से ही हम समझ सकते हैं कि यूरोपीय पण्डितों 
द्वारा परिकल्पित 7२/५-$९ह॥, ओऔर $ऐप एश, प्ता70रए 
कितनी नगण्य, सारहीन है। प्रागैतिहासिक काल में जो भी रहा हो, किन्तु 
हम जिस काल के साहित्य के सम्बन्ध में आलोचना कर रहे हैं; वह 
इतिहास की सीमा में ही आता है। उसे किसी भी तरह अपरिणत मन 
की सृष्टि कहना सज्गत नहीं। उस युग के चित्त की आकाति के मूल में 
जैव-प्रेरणा नहीं, बल्कि अध्यात्म-प्रेरणा और आत्मविस्तार की प्रेरणा 
कार्यरत रही। जिसका निःसन्दिग्ध प्रमाण उपस्थित किया जा सकता है। 
काई व्यक्ति जब आध्यात्मिक पिपासा को तृप्त करने जाये, तब वह प्राण 
को तृप्त करना भुलाए रखे; ऐसा नहीं होता; यह बात विशेष रूप से 
वैदिक ऋषियों के पक्ष में विशेष रूप से सत्य है। वे तान्त्रिकों की तरह 
ही भुक्ति एवं मुक्ति में कोई विरोध नहीं देखते थे। जो देखा करते थे, 
वे 'अदेवा:' 'अयज्ञा:' 'अनिन्द्रा:' अर्थात्‌ वे अवैदिक मुनिपन्थी आर्य थे। 
किन्तु भुक्ति या भोग को जीवन में एक मर्यादा देने पर भी वैदिक ऋषि 
को मन्त्र-चेतना की प्रेरणा वस्तुत: मुक्ति की आकाझ्ल से ही उभरती है। 
उनका प्राण जिसके लिए क्रन्दन करता-है, वह “उरुरनिबाध:' ' अमृतमभयम्‌', 
'बृहज्जयीति:' “कऋत बृहतू! हें! 


प्राणौं का यहू्‌ ब्रैज्रन ही वैदमन्त्रों में दो प्रतीकों, वर्षण और सूर्योदय 
में व्यक्त हुआ है। एक लेम्े सृम्मय से अवर्धण या अनावृष्टि के कारण 
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ध पृथिवी सूखी पड़ी है, आसमान में बादल छाए हैं तब भी वृष्टि का 
आभास नहीं, जीवन मरुभूमि हो गया। यह सर्वशोषी अनावृष्टि 'शुष्ण' 
: है। यह कृपण मेघों का आवरण “वृत्र' है। विद्युत्‌ के आलोक में देवता 


ने आकर वज्र-प्रहार किया, मेघ जल बनकर गिर पड़ा, शुष्क प्राण 
सञझ्जीवित हुआ। साधना के प्रथम क्रम में अन्तरिक्षलोक में आघात--प्रत्याघात 
का यह एक चित्र है। यहाँ देवता इन्द्र हैं। दूसरा चित्र इससे ऊपर झुलोक 
का है। इस बार आधघात-प्रत्याघात नहीं, बल्कि प्रातिभ संवित के उन्मेष 


से चेतना का प्रसारण होता है। यह भी “वृत्र-संहार' की लीला है। वृत्र 


यहाँ अँधेरे का आवरण है। मध्यरात्रि की प्रगाढ़ता से अश्विद्वय का 
अभियान शुरू हुआ, उषा के कूल पर आलोक के छिटकने की सूचना 


: मिली। फिर नेपथ्य से सविता की किरण-दीप्ति के पश्चात्‌ क्रमश: भग, 


सूर्य और पूषा की श्रीवृद्धि, अन्त में माध्यन्दिन आकाश में विष्णु की 
प्रभास्वर महिमा की व्यञ्ञना' - “विष्णो: परमे पदे मध्व उत्स:” अर्थात्‌ 


. विष्णु के इस परम पद में अमृत का उत्स है; यह चेतना के उत्तरायण 


की एक और छवि है। देवता यहाँ विष्णु हैं। इन्द्र और विष्णु दो देवता 
पास-पास हैं। साधन के क्रम में इन्द्रविजय के बाद ही विष्णुचेतना का 


: आविर्भाव होता है। इसलिए विष्णु, पुराण में उपेन्द्र हैं। भारतवर्ष की 


प्रकृति की संरचना ही ऐसी हे कि इन्द्र द्वारा वृत्र-वध अथवा वर्षा की 
सूचना और विष्णु का मध्यगगन में उत्तरायण के चरम बिन्दु पर आरोहण 
दोनों एक ही समय में होते हैं। यह समय आषाढ़ मास में पड़ता है। वह 


_... समय ही संवत्सरव्यापी वैदिक यज्ञभावना का मध्य दिन , बोद्धों के 


धर्मचक्र-प्रवर्तन की तिथि, हिन्दुओं की व्यासपूर्णिमा और अम्बुबाची का 
है। उस समय जिस प्रकार दुलोक में चेतना का सर्वाधिक प्रकाश व्याप्त 


रहता है, उसी प्रकार अन्तरिक्ष में वर्षा का प्राणोच्छल समारोह चलता 
. रहता है। दिव्य जीवन में जिस प्रकार प्राण और जीवन का अशेष, 


अफुरन्त दाक्षिण्य प्राप्त होता है, पार्थिव जीवन में उसी प्रकार अन्न-सम्पदा 


-. की सूचना प्राप्त होती है। अन्तरिक्ष और चुलोक की दो आधिभौतिक 


घटनाओं को लेकर वैदिक ऋषि ने एक अद्भुत, अपरूप और अति 


 रमणीय आध्यात्मिक प्रतीक की सृष्टि की है। इसे जो केवल जैव 
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प्रयोजन द्वारा. रचित 7२/॥0-$एह॥॥, और $ए0ए ४एठ्ा।, की संज्ञा 
देते हैं, उनके पाण्डित्य को क्‍या विशेषण दूँ? सोच नहीं पाता। 


सड्ठडेप में यूरोपीय वेद॒व्याख्या के मूल सिद्धान्तों की आलोचना के 
पश्चात्‌ अब पूर्वपक्ष से सम्बन्धित एकाध और अनुसिद्धान्तों की सब्लिप्त 
आलोचना करके इस. प्रसड़ को समाप्त करना है। 


यह पूर्णतः अयोक्तिक धारणा है कि वैदिक धर्म बर्बर आदिमानव 
का धर्म है। इस बात को आजकल यूरोपीय पण्डित भी ज़ोर देकर कहना 
नहीं चाहते। उनसे प्रभावित इस देश के पण्डितों में भी अब 
आहिस्ता-आहिस्ता बदलाव आना शुरू हुआ है। वैदिक धर्म निस्सन्देह 
“आदिम” है, किन्तु इस देश के वेदपन्थियों की भाषा में सनातन है, 
जबकि दोनों संज्ञाओं में अनेक अन्तर है। आदिम धर्म का लक्षण बतलाते 
हुए यूरोपीय पण्डितों का कथन है कि उसका मूल लक्षण भय है - यह 
अर्द्सत्य है। वास्तव में समस्त धर्मों के मूल में ही एक लोकोत्तर बृहत्‌ 
सत्ता का बोध रहा है। इस बृहत्‌ से कुछ लोग डरते हैं एवं कुछ लोग 
प्यार भी करते हैं। भय, प्यर के द्वारा शोधित होकर प्रपन्न अथवा 
शरणागत के महिमबोध [49४६] या श्रद्धायुक्त विस्मय के रूप में दिखाई 
देता है। अदभुत रस भी उसके अन्तर्गत है। ये अध्यात्म-बोध के मूल 
उपादान चिरन्तन हैं। आधुनिक सभ्य समाज के लोग भी देवता से पहले 
की तरह ही डरते हैं, उनके निकट बच्चों की तरह प्रार्थना भी करते हैं। 
इसके सम्बन्ध में आदिमानव और उनमें कोई अन्तर नहीं। आदिमानव 
भी देवता के सम्बन्ध में केवल डर ही पालता रहा, उसके भीतर भक्ति; 
विस्मय और महिमबोध तो बिलकुल ही नहीं था - यह बात विश्वास 
के योग्य नहीं। कोई भी लोकोत्तर अनुभव अज्ञात के प्रति एक सम्मोहन 
की सृष्टि करता है जिससे चित्त में आवेश [#॥ग्ग 078] या उत्प्रेरणा 
का उदय होता है। इस आविष्ट चेतना का पर्याप्त परिचय आदिमानव के 
धर्म में भी प्राप्त होता है। सभी समाजों में ही देवाविष्ट लोग ही धर्मगुरु 
होते हैं। आवेश का एक फल, देवता के साथ सायुज्यानुभवजनित 
आत्मगौरव का बोध है। यह बोध हमेशा रहा है और आज भी है। 
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७7/7२0.. से लेकर ?२०0ए/प्राथ, 5007 00 6070 और 
[/शार४७)४ तक सब एक पर्याय के हैं, सब में यह महिमबोध है। 


ः जैसे प्रथम श्रेणी के देवाविष्ट जनों में शक्ति का प्रदर्शन अधिक होता है, 


वैसे ही द्वितीय श्रेणीवालों में ज्ञान का। वैदिक देवाविष्ट जनों में दोनों का 
समन्वय है, जिसके परिणामस्वरूप वैदिक धर्म में रहस्य और उपनिषत्‌ 
का सम्मिश्रण हुआ। देवाविष्ट जन स्वयं निर्भीक होते हैं, किन्तु साधारण 
लोग उनसे भयग्रस्त रहते हैं। दीर्घकाल से आध्यात्मिक समाज-चेतना 
अभय और भय का मिला-जुला रूप है। वेदिक समाज के अध्यात्म- 
बोध को जिन्होंने वाणी का रूप दिया था, उन्होंने अभय का ही उद्घोष 
किया था, जिंसका चरअ परिणाम “अहम ब्रह्मास्मिवाद” में स्पष्ट है। जो 
चट से सिद्धान्त गढ़ लेते हें कि वेदिक धर्म भीत-त्रस्त आदिमानव की 


ः प्रकृति-पूजा मात्र है। क्या उन्होंने एक बार हिसाब करके देखा है कि 


वैदिक साहित्य में कितने भय के मन्त्र हें ओर कितने अन्धकार के मन्त्र 
हैं? जब कि वहाँ, यत्र-तत्र प्रसन्न, पारदर्शी, उदार आलोक की महिमा 
से उद्दीपित, उज्ज्वलित चेतना के स्वोत्तरण, उदात्तीकरण के मन्त्र ही 
दिखाई देते हैं। यह क्या तथाकथित आदिमानव का धर्म है? 


वैदिक धर्म में निश्चित रूप से आदिमता है, किन्तु बर्बरता एवं 
मोह नहीं है। इस धर्म ने अति प्राचीनकाल में ही एक सुसम्बद्ध, सार्थक 
साहित्य की रचना की है। साहित्य-रचना मूढ्‌ बर्बर मानस का परिचय 


नहीं हे। बल्कि इस साहित्य का जो रूप हमें उपलब्ध है, वह असम्बद्ध 


या असड्भगत एवं अपरिणत गण-साहित्य भी नहीं, वह वाक्‌ की 
दीर्घकालीन विधिवत्‌ साधना के परिणामस्वरूप रचित, सुसड्रत ओर 
समृद्ध अभिजात साहित्य हेै। वेदों के पुनरुक्त मन्‍्त्रों की आलोचना करने 
पर हम समझ सकते हैं कि अति प्राचीनकाल में ही इस साहित्य- प्रचेष्टा 
ने एक निश्चित आकार ग्रहण करके एक सुनिरूपित सम्प्रदाय की 
परम्परा का निर्माण किया हे। पारिभाषिक शब्दों का प्राचुर्य इस साहित्य 


का एक विशिष्ट लक्ष्य है और वह परिभाषा भी आत्मबोध के सूक्ष्म से 





पु 


श् वेद-मीमांसा _ 


सूक्ष्म विश्लेषण को परिचायक है। कहा जाए तो यह साहित्य वाक की... 


सुमिति या सुडोलपन में ओर व्यझ्ञनाशक्ति में अतुलनीय है। दार्शनिक 
कविकृति के अतिरिक्त लोकिक ($80707.,67२) विषयों और लोक- 
जीवन से सम्बन्धित जो कई सूक्त ऋग्वेद में हैं, उनका भी रचनानैपुण्य 
आश्चर्यजनक है, वे आधुनिक जिस किसी भी कविता के समकक्ष रखे 
जा सकते हैं। क्या यह अमांर्जित, असंस्कृत बर्बब मन की पहचान है, 
न कि सुसंस्कृत विदग्ध मानस की? द 


पहले ही बतलाया जा चुका है कि यूरोपीय पण्डितों ने वेद-व्याख्या 
करने की दिशा में तुलनात्मक पद्धति का आश्रय लिया है। इस पद्धति 
के दोष और गुण दोनों ही हैं। कई बार ऐसा होता है कि जो दुबोध है 
वह तुलनात्मक विवेचन के कारण बोधगम्य हो जाता है, इसे अस्वीकार 
नहीं किया जा सकता है, किन्तु देखना यह होगा कि हम किसके साथ 
किसकी तुलना कर रहे हैं। प्रकरण (00|ए7४५57') साम्य न रहने पर 
तुलना में विचार तर्कविरुद्ध हों जाता है - जिस प्रकार तथाकथित 
आदिमधर्म अथवा सेमिटिक धर्म के साथ वैदिक धर्म की तुलना के 
समय हुआ। यूरोपीय पण्डितों ने वेदव्याख्या करने के लिए ' इण्डोयूरोपीय ' 
संस्कृति के साथ वेदिक-संस्कृति की तुलना करना आरम्भ कर दिया। 
दोनों में एक मोलिक ऐक्य होना असम्भव नहीं, क्योंकि व्यापक दृष्टि से 
देखने पर सारे मनुष्य ही मूलतः एक जाति के हैं, एक श्रेणी के हैं, 
किन्तु जाति-जाति में जिस प्रकार ऐक्य है, उसी प्रकार भेद भी है। देश 
और काल के व्यवधान के कारण जिस भेद की सृष्टि होती है। उसमें 
सजातीयता कौ अपेक्षा विजातीयता का परिमाण ही अधिक होता है। इस 
.. क्षेत्र में तुलगा हमेशा निरापद नहीं। विशेष रूप से वैदिक-संस्कृति के 
साथ जिन सब संस्कृतियों की तुलना की जा रही है, वे सभी वैदिक 
संस्कृति से अर्वाचीन हैं। तुलना यदि करनी ही है, तो फिर इस देश की 
वेदोत्तर संस्कृति के साथ क्‍यों नहीं की जाती? वैदिक-संस्कृति एवं 


साधना को बिरन्तरता को सम्बन्ध में यूरोपीय विद्वानों में भी किसी प्रकार : 


के संशय की गुंजाइश नहीं; वे भी मानते हैं कि इसमें कहीं कोई विराम 





हे प्राक्कथन 
हा हि नहीं रहा। जिस संस्कृति का बीज इस देश की मिट्टी में अड्डुरित और 
हि. (लंबित हुआ, उसके मर्मसत्य का परिचय तो इस देश की संस्कृति के 
. ही इतिहास में ही प्राप्त होना चाहिए। प्राचीन आचार्य भी. यही कहा करते 






रे 


ब 


थें - 'इतिहासपुराणाभ्यां वेदार्थमुपबृंहयेत्‌।! केवल इतिहासपुराण ही 
क्यों? इसके लिए अवैदिक आर्य एवं लोकिक अनार्य संस्कृति की भी 
सहायता हम ले सकते हैं। मीमांसकों का कथन है कि वेद स्व-प्रमाण 
है, उसका तात्पर्य उसके मध्य ही निहित है। यह नितान्त सत्य है। 
प्रथमत : वेद के रहस्य को वेद में ही खोजना होगा - तुलनात्मक पद्धति 
का प्रथम प्रयोग वहाँ ही होगा - इस देश के मीमांसक बहुत पहले से 
ही जिसकी सीमारेखा, रूपरेखा निर्धारित कर गए हैं। फिर उसका प्रयोग 
वेद के देश में एवं सबसे अन्त में बिदेश में होगा। विदेश के विद्वान इस 
देश की संस्कृति से परिचित नहीं हैं। आर्यजाति के एकत्व के सिद्धान्त 
पर निर्भर रहकर यदि वे शोध की सामग्री के लिए अपना देश टटोलें, 


- तो वह क्षम्य है; किन्तु इस देश के विद्वान्‌ भी मुक्तकच्छ होकर विदेश 


की ओर किसलिए भागते हें? 


तुलनात्मक भाषाशास्त्र [20ध87»ा५४ फ्ला.0,06५] 
किसी समय वेदव्याख्या के लिए अपरिहार्य माध्यम के रूप में माना 
जाता रहा है। आजकल कुछ परिवर्तन के लक्षण दिखाई पड़े हैं, किन्तु 
इस क्षेत्र में तुलनामूलक पद्धति की भूलें अत्यधिक स्पष्ट हैं। परिवेश के 
प्रभाव से शब्द का अर्थ कितनी जल्दी बदल जाता है ओर एक ही शब्द 
के अर्थ में व्यज्ञनाशक्ति की कितनी विचित्र लीला के दर्शन होते हैं, वह 
शब्दविदों से छिपा नहीं है। तुलना के क्षेत्र में केवल शब्द के आक्षरिक 
साम्य को देखकर एक देश के एक अर्थ को दूसरे देश के कन्धे पर 
लादना कितना तर्क विरुद्ध है। वह भी क्‍या आँख में उँगली डालकर ह 
दिखा देना होगा? प्रकरण से विच्छिन्न तुलना शायद सर्वाधिक साझ्जातिक 
दृष्टान्त हे। 


. _ बैदिक आर्य भारत में विदेश से आए थे अथवा भारत से विदेश की 
ओर गए थे, या फिर मोहनजोदड़ो की सभ्यता वैदिक सभ्यता से पहले 





पु 


श् वेद-मीमांसा _ 


सूक्ष्म विश्लेषण को परिचायक है। कहा जाए तो यह साहित्य वाक की... 


सुमिति या सुडोलपन में ओर व्यझ्ञनाशक्ति में अतुलनीय है। दार्शनिक 
कविकृति के अतिरिक्त लोकिक ($80707.,67२) विषयों और लोक- 
जीवन से सम्बन्धित जो कई सूक्त ऋग्वेद में हैं, उनका भी रचनानैपुण्य 
आश्चर्यजनक है, वे आधुनिक जिस किसी भी कविता के समकक्ष रखे 
जा सकते हैं। क्या यह अमांर्जित, असंस्कृत बर्बब मन की पहचान है, 
न कि सुसंस्कृत विदग्ध मानस की? द 


पहले ही बतलाया जा चुका है कि यूरोपीय पण्डितों ने वेद-व्याख्या 
करने की दिशा में तुलनात्मक पद्धति का आश्रय लिया है। इस पद्धति 
के दोष और गुण दोनों ही हैं। कई बार ऐसा होता है कि जो दुबोध है 
वह तुलनात्मक विवेचन के कारण बोधगम्य हो जाता है, इसे अस्वीकार 
नहीं किया जा सकता है, किन्तु देखना यह होगा कि हम किसके साथ 
किसकी तुलना कर रहे हैं। प्रकरण (00|ए7४५57') साम्य न रहने पर 
तुलना में विचार तर्कविरुद्ध हों जाता है - जिस प्रकार तथाकथित 
आदिमधर्म अथवा सेमिटिक धर्म के साथ वैदिक धर्म की तुलना के 
समय हुआ। यूरोपीय पण्डितों ने वेदव्याख्या करने के लिए ' इण्डोयूरोपीय ' 
संस्कृति के साथ वेदिक-संस्कृति की तुलना करना आरम्भ कर दिया। 
दोनों में एक मोलिक ऐक्य होना असम्भव नहीं, क्योंकि व्यापक दृष्टि से 
देखने पर सारे मनुष्य ही मूलतः एक जाति के हैं, एक श्रेणी के हैं, 
किन्तु जाति-जाति में जिस प्रकार ऐक्य है, उसी प्रकार भेद भी है। देश 
और काल के व्यवधान के कारण जिस भेद की सृष्टि होती है। उसमें 
सजातीयता कौ अपेक्षा विजातीयता का परिमाण ही अधिक होता है। इस 
.. क्षेत्र में तुलगा हमेशा निरापद नहीं। विशेष रूप से वैदिक-संस्कृति के 
साथ जिन सब संस्कृतियों की तुलना की जा रही है, वे सभी वैदिक 
संस्कृति से अर्वाचीन हैं। तुलना यदि करनी ही है, तो फिर इस देश की 
वेदोत्तर संस्कृति के साथ क्‍यों नहीं की जाती? वैदिक-संस्कृति एवं 


साधना को बिरन्तरता को सम्बन्ध में यूरोपीय विद्वानों में भी किसी प्रकार : 


के संशय की गुंजाइश नहीं; वे भी मानते हैं कि इसमें कहीं कोई विराम 





हे प्राक्कथन 
हा हि नहीं रहा। जिस संस्कृति का बीज इस देश की मिट्टी में अड्डुरित और 
हि. (लंबित हुआ, उसके मर्मसत्य का परिचय तो इस देश की संस्कृति के 
. ही इतिहास में ही प्राप्त होना चाहिए। प्राचीन आचार्य भी. यही कहा करते 






रे 


ब 


थें - 'इतिहासपुराणाभ्यां वेदार्थमुपबृंहयेत्‌।! केवल इतिहासपुराण ही 
क्यों? इसके लिए अवैदिक आर्य एवं लोकिक अनार्य संस्कृति की भी 
सहायता हम ले सकते हैं। मीमांसकों का कथन है कि वेद स्व-प्रमाण 
है, उसका तात्पर्य उसके मध्य ही निहित है। यह नितान्त सत्य है। 
प्रथमत : वेद के रहस्य को वेद में ही खोजना होगा - तुलनात्मक पद्धति 
का प्रथम प्रयोग वहाँ ही होगा - इस देश के मीमांसक बहुत पहले से 
ही जिसकी सीमारेखा, रूपरेखा निर्धारित कर गए हैं। फिर उसका प्रयोग 
वेद के देश में एवं सबसे अन्त में बिदेश में होगा। विदेश के विद्वान इस 
देश की संस्कृति से परिचित नहीं हैं। आर्यजाति के एकत्व के सिद्धान्त 
पर निर्भर रहकर यदि वे शोध की सामग्री के लिए अपना देश टटोलें, 


- तो वह क्षम्य है; किन्तु इस देश के विद्वान्‌ भी मुक्तकच्छ होकर विदेश 


की ओर किसलिए भागते हें? 


तुलनात्मक भाषाशास्त्र [20ध87»ा५४ फ्ला.0,06५] 
किसी समय वेदव्याख्या के लिए अपरिहार्य माध्यम के रूप में माना 
जाता रहा है। आजकल कुछ परिवर्तन के लक्षण दिखाई पड़े हैं, किन्तु 
इस क्षेत्र में तुलनामूलक पद्धति की भूलें अत्यधिक स्पष्ट हैं। परिवेश के 
प्रभाव से शब्द का अर्थ कितनी जल्दी बदल जाता है ओर एक ही शब्द 
के अर्थ में व्यज्ञनाशक्ति की कितनी विचित्र लीला के दर्शन होते हैं, वह 
शब्दविदों से छिपा नहीं है। तुलना के क्षेत्र में केवल शब्द के आक्षरिक 
साम्य को देखकर एक देश के एक अर्थ को दूसरे देश के कन्धे पर 
लादना कितना तर्क विरुद्ध है। वह भी क्‍या आँख में उँगली डालकर ह 
दिखा देना होगा? प्रकरण से विच्छिन्न तुलना शायद सर्वाधिक साझ्जातिक 
दृष्टान्त हे। 


. _ बैदिक आर्य भारत में विदेश से आए थे अथवा भारत से विदेश की 
ओर गए थे, या फिर मोहनजोदड़ो की सभ्यता वैदिक सभ्यता से पहले 





६० हे वेद-मीमांसा 


की है या पीछे की है अथवा वैदिक सभ्यता का निर्दिष्टकाल क्या है? 
इस प्रकार के तमाम लौकिक प्रश्न और प्रसड्भ विद्वानों के वैदिक शोध 
के अड्रीभूत हैं; किन्तु वेदार्थ-निरूपण की दिशा में इन सारे प्रश्नों एवं 
प्रसड़ों की भूमिका मुख्य नहीं, गौण है। 


[ ६ ] 


वेदव्याख्या. की आधुनिक मान्यताओं का एक सद्डिप्त परिचय दिया 
गया। अब देखना है कि वेद-व्याख्या की यथार्थ पद्धति क्‍या होनी 


चाहिए? 


आधुनिक मन स्वयं को वैज्ञानिक मान लेने के कारण अहल्ढरग्रस्त 

है, इसलिए प्राचीन धर्म को कुछ अवज्ञा की दृष्टि से देखता है। जड़ 
और चेतन के मध्य भेद की सृष्टि करना वैज्ञानिक बुद्धि का एक 
कुसंस्कार है। धर्म के जिस किसी भी प्राचीन रूप में यह कृत्रिम अन्तर 
नहीं है। वैदिक धर्म में भी नहीं है। वहाँ जड़ और चेतन दोनों को 
मिलाकर चेतना में एक अखण्ड अनुभव की ही भूमिका स्पष्ट है। इस 
अनुभव का प्रागैतिहासिक रूप चाहे जो भी रहा हो, किन्तु यह वैदिक 

ऋषियों के अपरिणत मानस की अन्ध-कल्पना नहीं, बल्कि सत्य तो 
यह है कि इस भावना के ही अनुवर्तन एवं क्रमिक विकास क साथ 

भारतवर्ष की अध्यात्म-साधना का समग्र इतिहास जुड़ा हुआ है। वैदिक 

साधना की प्रौढ़तर अभिव्यक्ति योग एवं तन्त्र में है। दोनों में मनुष्य की 

आन्तर आकति ने जो रूप प्राप्त किया है, उसे यदि हम ठीक-ठीक 

समझ सकें, तो वैदिक अध्यात्म-साधना के मूल अभिप्राय को भी समझ 

सकेंगे। दर्शन की भाषा में आदिभावना का रूप कुछ इस प्रकार होगा-- 

चैतन्य ही विश्व का मूल है। अभिव्यक्ति के मध्यक्रम में मेरे आत्मचैतन्य 

का विकास होता है। मेरे आधार (प्राचीनों की भाषा में आत्मा या तनु) 

पर जड़ और चेतन का मिलन हुआ है। यदि मैं अपनी आधारगत 

चित्‌शक्ति अथवा चेतना को उदबुद्ध कर सकूँ, तो फिर में जड़ोत्तर होकर 

.जड को प्रशासित भी कर सकता हूँ। इस भावना में स्पष्टत: साधना के 
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दो पक्ष दिखाई देते हैं, जिसमें एक पक्ष उत्तरण का है और दूसरा पक्ष 
अवतरण का है। अध्यात्म-साधना में साधारणत: उत्तरण का पक्ष ही 
प्रबल होता है। जड़ के स्पर्श से चेतना को किस प्रकार मुक्त किया 
जाए? यही साधक का लक्ष्य होता है। परिणामत: अध्यात्म-बोध में बुद्धि 
का प्रभाव ही प्रबल होता है। इस देश में भी वही हुआ। किन्तु साधकों 
ने अवतरण के पक्ष की उपेक्षा नहीं की। वैदिक साधना में उत्तरण और 
अवतरण में एक परिपूर्ण सामझस्य था। चुलोक एवं पृथिवी दोनों ही 
देवता हैं। देवता केवल बुद्धिग्राह्म अतीन्द्रिय तत्त्व नहीं है, बल्कि वह मेरे 
. चिन्मय प्रत्यक्ष की उपलब्धि है। अपनी आत्मचेतना की व्याप्ति में ही 
- मैं देवता के साथ सायुज्य या तादात्म्य का अनुभव करता हूँ और में ही 
देवता हो जाता हूँ! यह व्याप्ति केवल प्रकाशधर्मी नहीं, बल्कि क्रियाशील 
भी है - ये बैडिझ भावना के मूल सूत्र हैं। इन सूत्रों का अनुचिन्तन 
करते हुए चेतना को यदि वैदिक ऋषियों के चैतन्य-लोक में उत्तीर्ण न 
'किया-जा सके, तो फिर वेद को समझने की चेष्दा व्यर्थ होगी। वैदिक 
ऋषियों ने भी वही कहा है कि समझने के लिए साधना भी प्रंयोजनीय 
वेद का एक और नाम “ब्रह्म' हे। आधुनिक भाषा में अनुवाद करने 
ज्ञान (वेद) आत्मचेतन्य का विस्तार (ब्रह्म) है। इस ब्रह्म को समझने 
- लिए. ही “ब्रह्मचर्य' की साधना हैं। आधार को शुद्ध किए बिना 
प्राचीनों की भाषा में धातु के प्रसन्न अथवा स्वच्छ न रहने पर) बृहत्‌ 
चेतना का बोध सम्भव नहीं। अतएव केवल बुद्धि द्वारा वेदार्थ 
मझने की चेष्ट करना निष्फल होने के लिए बाध्य है। सायण कौ 
व्याख्या को सुनकर भी बुद्धि जो समझेगी, वही यूरोपीय व्याख्या को 
सुनकर भी. समझेगी। वेद का रहस्यार्थ दोनों के लिए ही अगोचर है। - 
केवल इतना है कि सायण ऐसा दावा नहीं करते हैं कि वे 
प्रकट करने बेठे हैं, किन्तु यूरोपियों का दावा है कि वे रहस्यार्थ 
प्रकट कर रहे हैं। 
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यास्क-ने निघण्ट्‌ की व्याख्या के आरम्भ में ही एक प्राचीन उक्ति 
उद्धरण देते हुए बतलाया था कि “विद्या उसे ही दोगे / जो तपस्वी, 
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अनसूयक, ऋजु, संयत, शुचि अप्रमत्त, ब्रह्मचर्योपपन्न एवं मेधावी हो।” 
ये लक्षण बोधि अथवा अन्तःप्रज्ञा के अधिकार में हैं, किन्तु यास्क ने 
बुद्धि की उपेक्षा बिलकुल नहीं कौ। उन्होंने निरुक्त के परिशिष्ट में तक 
को ऋषि की मर्यादा दी है, किन्तु ध्यान में रखना होगा कि अध्यात्म 


चिन्तन में बुद्धि यदि बोधि का अनुगमन न करे, तो फिर उसके द्वारा _ 


रहस्योद्घाटन की चेष्टा एक असफल प्रयत्न मात्र होगा। 


आधुनिक विद्वानों ने वेद-व्याख्या करने में जिस असाधारण परिश्रम 
का परिचय दिया है:और बुद्धि को जिस रूप में व्यापृत, नियोजित किया 
है, उसकी प्रशंसा किए बिना नहीं रहा जा सकता। किन्तु इस बौद्धिक 
व्यायाम के मूल में बोधि या अन्तर्दृष्टि के प्रकाश के अभाव में उनको 
प्रचेष्य केवल व्यर्थ ही नहीं, बल्कि प्रमादपूर्ण एवं अनिष्टकर हो गई। 
बुद्धि की क्रिया यान्त्रिक है, वह जिस किसी भी को आधार बनाकर 
कोई एक सिद्धान्त स्थापित कर सकती है। इसलिए पहले यह देखना 
ज़रूरी है कि बुद्धि किस मान्यता के आधार पर निर्णय या विवेचन 
करती है। 


बोधि, जिस वाणी का उत्स है। उसके बारे में बोधि पर आधारित 
बुद्धि के द्वारा ही विचार करना उचित है। अन्तर्दष्टि एवं प्रज्ञा के वेशारच 
के अभाव में वेद को समझाने की चेष्टा विडम्बना है। फिर व्याख्या यदि 
तक॑सम्मत न होने की अपेक्षा केवल श्रद्धालुता का उच्छवास मात्र हो, तो 
भी वह अश्रद्धेय होगी। अतएवं बोधि एवं बुद्धि का समन्वय वेदव्याख्या 
का वास्तविक आधार होगा। उसके साथ ऐतिहासिक ज्ञान को युक्त करना 
होगा। वेद की अधिकांश भावनाएं ही हमें बीज के आकार में प्राप्त हुईं 
जिनका अछ्डरण एवं पल्‍लवन परवर्ती युग में हुआ। व्याख्या करते समय 
यदि हम परवर्ती युग और पूर्ववर्ती युग को एक कर लें या दोनों युगों 
को एक दूसरे के विरोधी के रूप में कल्पना कर लें, तो इस प्रकार के 
दोनों ही प्रयास त्रुटिपूर्ण होंगे। वस्तुतः यहाँ बीज-भावना की एक 
धारावाहिकता है। बीज संहत है, किन्तु वह व्यञ्ना में समृद्ध है। आदि 
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युग की वह व्यझ्ना ही परवर्ती युग में विचित्र रूप में दिखाई पड़ी। “वेद 
में सब कुछ है!” इस लोकोक्ति का अर्थ ही वही है। बीज-भाव के 
विकास में अनेक द्वन्द्र एवं टकराव की उपस्थिति के साथ बाहर का 
बहुत कुछ आहरण करते हुए उसकी सिसृक्षा, सृजनेच्छा भी पुष्ट हुई। 
इन सारी बातों को हमें स्वीकार करना होगा। किन्तु वास्तव में वह एक 
:.. ही मूल भाव का विस्तार है, इसे याद रखना होगा। वेदव्याख्या में 
..... विंकासवाद का प्रयोग यदि किया जाए, तो इस रूप में ही करना 
* उचित है। 


अन्तत:, बोधि का प्रकाश, बुद्धि का मीमांसा-नैपुण्य एवं ऐतिहासिक 
-प्रिणाम-ज्ञान, यही वेदव्याख्या का वास्तविक आधार होगा। इसके 
“अतिरिक्त आरम्भ में ही इस संस्कार का वर्जन करना होगा कि वेदमन्त्र 
केवल कर्म के उपलक्ष्य में उच्चारित इने-गिने कुछ निरर्थक शब्दों की 
- परम्परा हैं, अथवा मन्त्रप्रतिपाद्य कर्म का कोई भी गहरा लक्ष्य नहीं। 
वस्तुत: कर्म एक उपलक्ष्य मात्र है; भाव एवं विस्तार उसका लक्ष्य है। 
ज्ञानयज्ञ ही साध्य है, द्रव्ययज्ञ उसका सहायक मात्र है - यह तत्त्व 
वैदिक ऋषियों के लिए अपरिज्ञात नहीं था। उसके अनेक प्रमाण उसी 
संहिता और ब्राह्मण में ही खोजे जा सकते हैं। यह भाव जातिचेतना का 
एक वेशिष्ट्य हे, उसका एक संवेग है, स्फुरण की एक धारा है। जिस 
महासागर की ओर उस धारा की यात्रा जारी है वह आज भी सम्भवत 
उसके तट तक नहीं पहुँच पाई है, किन्तु दीर्घकाल से संवाहित तट-भूमि 
के अपने परिचय को यत्र-तत्र अक्षुण्ण/ अटूट रख गई है। जाति-मानस 
की एक गम्भीर आकूति प्रत्येक युग में जिस साधना वैचित्र्य की सृष्टि 
कर गई है, उसमें बाहयदृष्टि से अनेक विषमताओं के बावजूद आन्तरदृष्टि 
से वे सगोत्र हैं। यहाँ तक कि जो भेद है, वह भी कई क्षेत्रों में अधिक 
गहरा नहीं। भारतवर्ष के आदियुग से लेकर आज तक की उसकी 
ध्यात्मिक प्रगति के इतिहास को एक अखण्ड दृष्टि से न देखने पर 
“आरम्भ की घटनाओं को हम बिलकुल ही नहीं समझ पाएँगे। 
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इसलिए वेदमन्त्रों को समझने के लिए अतीत के: कुहासा - ढँके अल्प 
प्रकाश में आँख मूँदकर टटोलते रहना ही पर्याप्त नहीं। उसके लिए 
भारतवर्ष के किद्धित्‌ विस्मृत अतीत तथा वर्तमान को भी समझना होगा। 
क्योंकि इन मन्त्रों के मूल में जो प्रवेग एक जाति के उदयकाल में 
उसको गम्भीरतम आकाझ्ला से उत्सारित हुआ, वह आज भी स्तिमित 
नहीं हुआ एवं उसका एक ऐसा वैशिष्ट्य है, जिसने कालप्रवाह के मध्य 
भी अपनी अनन्यता को अक्षुण्ण रखा है। वैदिक युग को समझने 
लिए भारतवर्ष के समग्र इतिहास को- उसके वर्तमान युग तक गहराई में 
पेठकर समझना होगा। द 
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घ्वितीय अध्याय 


वेदिक साहित्य 


भूमिका 


रु 


भारतवर्ष की संस्कृति में मुख्यतः: हिन्दू-भावना का ही 
ःसंशय कही जा सकती है। आचार्य समेन्द्रसुन्दर 





का. आनुगत्य स्वीकार करता है, उसका अनुसरण करता हैं।'” इस 

नामकरण में हिन्दू-भावना के एकमात्र उत्समुख अथवा उद्गम-स्रोत का 

: हिन्दू-संस्कृति एक मिश्र संस्कृति है 

समस्त प्राणवन्त संस्कृतियाँ ही मिश्र, मिली-जुली, सामासिक 

हैं, किन्तु दीर्घकालोीन इतिहास की धारावाहिकता को साक्षी 

संस्कृति में वेदिक भावना की प्रमुखता ही महासागरसड्रम की ओर 
है - यह एक निर्विवाद तथ्य है। 


सर्वश्रेष्ठ हैं, वेद ब्राह्मणों 
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वेद आर्यजाति की रचना है - इन सारी हम 
सुपरिचित हैं। एक ही साँस में हम वेद के साथ हिन्दू, ब्राह्मण अथवा 
लपेट लेते हैं; किन्तु ऐतिहासिक दृष्टि के आलोक में देखने 
इन संज्ञाओं की उत्पत्ति एक ही समय में नहीं हुई, अथवा उनकी 


| . हा 


व्यञझञना भी एक जसी नहीं थी। इनमें 'हिन्दू' संज्ञा विदेशियों द्वारा दी गई 
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5. 


६६ बेद-मीमांसा 


है, जिसके मूल में संस्कृत का 'सिन्धु' शब्द है।' जिन्होंने वेदों की रचना 
की, वे निश्चय ही स्वयं को 'हिन्दू' नहीं कहते थे। विभिन्‍न वैदिक जनों 
के भिन्‍न-भिन्‍न नाम थे। उन सब न्ञामों से ही वे अपना परिचय दिया 
करते।' किन्तु ऋकसंहिता में ही देखने में आता है कि मन्त्रकृत या 
मन्त्रद्रष्ट ऋषिगण स्वयं को ब्राह्मण के रूप. में अभिहित कर रहे हैं।*े 
फिर स्वयं को “आर्य” भी कह रहे हैं।* 


१. वैदिक 'सिन्धु' शब्द नद की सामान्य एवं विशेष दोनों की संज्ञा है। उससे-फारसी 
हिन्द (725, मा!) ठारफ्ाए॥श) , पारा) । सिन्धुधौत देश। 
/20र78 निम्न सिन्धु देश का नाम, मं (0) त७$ (हा ,4शाग 'फंजा-ता-8' ) 
परष्ठा१000'05 सिन्धुतीरवासियों को 7700 बतलाते हैं। प्रा(५7९५५० 
(ह्वेनसाड़ु) पूरे देश को परा400 नाम दे रहे हैं एवं उनके पूर्वपुरुषों ने था. 

700 अथवा: [४४॥-7०॥०॥ बतलाया हैं। 





५ २. वेदिक जनों में सबसे अग्रणी भारत जन थे। वे सरस्वती और यमुना क॑ मध्यवर्ती 
हर भाग में निवास करते थे। कालान्तर में भरत जनों के नाम पर ही समस्त देश का 
नाम भारत' हुआ। ' भरतर्षभ' विश्वामित्र ऋषि सुविख्यात सावित्रमन्त्र के द्रष्टा 

| थ, जिसे आज भी द्विजातियों के नित्य पाठ्य स्वाध्याय के रूप में मान्यता प्राप्त है। 
४ ३. ऋ.सं. 'चत्वारि वाक्‌ परिमिता पदानि तानि विदुर््नाह्मणा ये मनीषिण:' १॥१६४।४५ ; 


ब्राह्मणास: पितर: सोम्यासः '६।७५।१० !; ब्राह्मणा व्रतचारिण:, ७।१०३।१ :७,८ 
८।५८।१; १०।१६।६; ७१।८,९, ८८।१९; ब्राह्मणो5स्थ मुखमासीत्‌ ९०।१२ (यहीं 
वर्ण-विभाजन की सूचना); ९७।२२। अनुरूप 'ब्रह्मा' शब्द के अनेक ग्रयोग प्राप्त 


बैक 


होते हैं। 
४. तुलनीय ऋ. सं. यथावशं नयति दासमार्य: (इन्द्र) ५३४।६; यस्यारुयं विश्व 
आर्यो! दास (लुविधिपा अरि: ८५१९; विशेष प्रणिधान योग्य - यो नो दास 
आर्यो वा 'पुरुवृर्ताउदेव' इद्ध युधये चिकेतति १०।३८।३; विदद्‌ दासाय प्रतिमानमार्य 
( इन्द्र) १०।१३८।३; दस्यवे हेतिमस्यार्य स हो वर्धया द्युम्ममिन्द्र ११०३।३; विशेष 
रूप स ध्यातव्य - इन्द्र: समत्सु यजमानम्‌ 'आर्य' प्रावत्‌ . . . .मनवे 'शासद्‌ 
ब्रतान त्वच कृष्णामरन्धयत्‌ १॥१३०।८; वेधा (विष्णु:) . . .आर्यम्‌ ऋतस्य भागे 
यजमानमाभजत्‌ १।१५६।५; विशेष रूप से ध्यातव्य-हत्वी 'दस्यून' प्रार्य वर्णमावत्‌ 
इन्द्र) ३।३४॥९ इन्ध वर्धन्तो अपूतुर : (सोमा:) कृण्वन्तो विश्वमार्यम्‌ १॥६३।५ 
विदत्‌ स्वर॒मनवे ज्योतिरार्यम्‌ (इन्द्र) १०।४३।४; न यो (इन्द्र:) रर आर्य नाम 
दस्थव १०।४९।३; विशेष ध्यातव्य - साहयाम्‌ दासमार्य त्वया युजा १०॥८३।१ 
अयममि (इन्द्र:) विचाकशद्‌ विचिन्चन दासम्‌ आर्यम १०।८ ०; दासा 


ले लम 
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वृत्रा हतमार्याणि च ७/८३।१; (इन्द्र) सधमा “आर्यस्थ' (सुदास:) ७।१८।७ 

आर्यस्थ वर्धनमर्गिग ८।/१०३॥१ विशेष रूप से ध्यातव्य - दासस्य वा 
मधवन+आर्यस्थ वा....यवया वधम्‌ १०१०२।३; ४॥३०।१८; त्वं ताँ इन्द्रोभयाँ 
अमित्रान्‌-दासा वृत्राणि+आर्या च बधी: ६।३३॥३; हतो वृत्राणि+आयों हतो दासानि 
६॥६०।६; धामानि+आर्या शुक्रा ९६३।१४; आर्थाव्रता १०६५।११, १०।६९।६; 
'तिख्न : प्रजा आर्या (:) ज्योतिरग्रा: ७४३३॥७ (तुलनीय ८।१०१।१४; विशो....आर्या 
१०।११।४; ६२२१०; २।२४।२७; १।५१॥८; वैश्वानर ज्योतिरंद्‌ ' आर्याय' १/५९॥२। 
विशेष रूप॑ से ध्यातव्य - अभिदस्युं बक्रेण धमन्तोरु ज्योतिश्वक्रथुर आर्याय 
(अश्विनौ) १।११७।२१: अपावृणोर ज्योतिर आर्याय नि सव्यत: सादिदस्युरिन्द्र 
२१११८, ४॥२६।२; दस्यूँरेक : कृष्टीरवनोरा्याय ६।१८।३; ६।२५।२; त्वं दस्यूँ 
रोकसो अग्र आज उरु ज्योतिर्जनयन्ना्याय ७।५।६; तरन्तो विश्वा: स्पृष आर्येणदस्यृन्‌ 
२।११॥१९। लक्ष्य करने पर दिखाई देगा कि प्राय: सर्वत्र ही आर्य 'प्रजा 

अथवा विश का बोधक है; वहाँ यह संज्ञा स्पष्टतया जनवाच्ची है, जिससे 
सामान्य जन का बोध होता है (७॥३३३।७, १०।११।४; 'तिस््रःप्रजा:' अवश्य ही 
ब्रह्म, क्षत्र एवं विश का सूचक है; द्रष्टट्य ८।३५।१६-१८। आर्यो के साथ दस्यु 
एवं दास का विरोध आधिभौतिक दृष्टि से दो जन-वर्णों का है, (तुलनीय 
२॥१२।४, ३॥३४॥९) अथवा इससे संस्कृति के सड्डर्थ की सूचना मिलती है 

कारण बड़ी आसानी के साथ ही यह विरोध आध्यात्तिक क्षेत्र में 








“पराजित करके उनके भीतर देवता ज्योति प्रकट करते हैं ( ११११७॥२१, 
२१११८, छेषुं६; तुलनीय दासीर्विश: सूर्येण सहया:' १०१४८।२ )। किन्तु 
दिखाई पड़ता है कि आर्य भी आर्यों के वृत्र' या शत्रु हैं (६६२२।१०,३३।३, 
६०६, ७।८३।९, १०१६९॥६, १०२।३ )। आर्यों के साथ आरयों का विरोध केवल 
भौतिंक-सम्पदा को लेकर ही नहीं था, बल्कि अध्यात्म-मार्ग को लेकर भी उनमें 
“एक विरोध था। अनेक आर्य थे, जो 'अदेव' थे, (६।१७।८, ८।५९।२) ' अनिन्‍्द्र' 
थे (२।१२।५), ५१२।३, १०।४८।७)। आर्यभावना के इतिहास में यह विरोध स्थायी 
रूप-में है, एवं द्वन्द्द के भीतर से ही एक उदात्त समन्वय कौ प्रेरणा सँजोता आया 
है। आर्य शब्द कही-कहीं 'अभिजात' या समुनतत 'अर्थ में व्यवहृत हुआ है - जैसे 
आर्य ज्योति:' 'आर्य धाम' 'आर्य'ब्त!! , 
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६८ वेद-मीमांसा 


उनमें आर्य-संस्कृति ही मूल है, जिससे कालान्तर में अन्य दो संस्कृतियों 
का उद्भव हुआ। | 


आर्य-संस्कृति निश्चय ही. एक अखण्ड अथवा विशुद्ध भावना का 
वाहन या माध्यम नहीं थी। उसमें भी भीतर-बाहर का द्वन्द्र था एवं उससे 
ही उसकी प्राणशक्ति की सम्पूर्ति हुई है। आयों में जिन्होंने एक 
सुविन्यस्त साहित्य के रूप में अपनी संस्कृति का परिचय दिया है, वे 
बेदपन्थी थे। किन्तु वैदिक-भावना के अतिरिक्त आर्यसमुदाय में अवैदिक- 
भावना का भी- एक महत्त्वपूर्ण स्थान था, जिसका प्रमाण बैदिक साहित्य 
में ही प्राप्त होता है। जो कुछ आर्य है, वही वैदिक नहीं, इसे ध्यान में 
रखना चाहिए; क्योंकि इसके सम्बन्ध में चिन्तन की शिथिलता अनेक 
क्षेत्रों में ही हमारी ऐतिहासिक दृष्टि को धुँधला कर देती है। इसके 
अतिरिक्त अनार्य-संस्कृति का भी प्रभाव था। 


प्राचीन आर्य-संस्कृति में बैदिक, अवैदिक एवं अनार्य-इन तीन 
आवनाओं का सद्भात या निविड़ संयोग था। इस घनिष्ठ मिलन को 
स्वीकार करके एवं अवबैदिक भावना को प्रचुर मात्रा में आत्मसात्‌ करके 
कॉलेक्रम में ब्राह्मण्य-संस्कृति का उद्भव हुआ - जो मुख्यतः वेदपन्थी 
है। अनेक अनार्य एवं वैदेशिक भावनाओं को संशोधित, परिष्कृत करके 
तंथा अपना बनाकर बहुत पीछे हिन्दू-संस्कृति का उद्भव हुआ। वह भी 
वेदपन्थी के रूप में ही अपना परिचय देती है। यद्यपि वह आज प्राचीन 
बवैदिक-भावना से बहुत दूर सरक कर आ गई है। तब भी यह सरक 
आना गड्जा की धारा का गजड्जोत्री से गड़ासागर की ओर सरक आना है। 
लगता है, एक ही अविच्छिन्न धारा अनेक शाखाओं, उपशाखाओं की 
जलराशि से पुष्ट होकर आज “महामानव के सागर-तट' पर आ 
पहुँची है। 

भारतवर्ष की संस्कृति के इतिहास में यही सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण हु 
तथ्य है कि मूल धारा वेद की है। वैदिक-भावना का यह आधिपत्य-बल'._ 
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पराये को अपना बना लेने में निहित है। यह ओदार्य ही भारतवर्ष की 
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साहित्य: साधारण परिचय .. ६5९ 


राष्ट्रीय प्रगति-साधना का वैश्ष्ट्य है एवं वह आर्यों का 

3 बैदिक-भावना के भीतर इस औदार्य का बीज कहाँ निहित 
यदि हम उसकी खोज कर पाएँ; तभी हमारे निकट भारतीय-संस्कृति - 
अतीत का इतिहास और भविष्य कौ नियति का मर्मरहस्य उद्घाटित 
होगा। वेदार्थ के मनन की इस दिशा-दृष्टि का एक विशेष मूल्य है। 


साधारण परिचय 


[ १] 


वैदिक आर्य अपनी संस्कृति का परिचय वेद में सुरक्षित छोड़ गए 
साहित्य-कीर्सि को वेद कहते हैं, किन्तु शुरु में वे यह 


कं... अर है “जे 


कहाँ करते थे। वस्तुत: 'वेद' शब्द ऋकसंहिता में एक स्थल पर 





पाया जाता है।' वहाँ उसका उल्लेख सामान्य अर्थ में ही अन्यान्य 





के साथ किया गया है।' इस साहित्य कोर्ति के मूल में वैदिक 


ऋषि कद जिस दिव्यशक्ति की प्रेरणा के अस्तित्व का अनुभव किया करते 













22022 


पे बे “'वाक्‌' कहा करते थे। उन्होंने 'वाक्‌' को मर्मज्ञों अथवा 
की दृष्टि से देखा था। इस देवी को लेकर उनके चित्त में 


यः समिर्धाय आहुती यो वेदेन ददाश मतों अग्नये, यो नमसा स्वध्वर : ८१९॥५। 
तुलनीय; चेदेन रूपे व्यपिबत सुता सुतौ प्रजापति : वा. सं. १९॥७८। वेद < +॑ 
विद्‌ (जानना : तुलनीय : ,6. शातक्ष०, (0 586" 086. ००३ 'फगाएम ; 
0.७४. फ्रतलव ५० 5९७' ; 0णप्र, एग्ाशा १० ]00४' ; पाना : तुलनीय, 
वेद :" धन) अर्थ- 'ज्ञान। अनुरूप 'वेद्या' (ऋ. १॥१७१॥१, ३।५६।१, ६९१, 
७२१॥५, १०७१८) “विद्या' (ब्राह्मणग्रन्थों एवं उपनिषदों में अन्त के शब्द का 
ही अधिक प्रयोग है, हालाँकि ऋकसंहिता में ही एक जगह उम्का उल्लेख है 
(ब्रह्मा त्वो बद॒ति जातविद्याम्‌ १०७१।११); अथर्वसंहिता में इस शब्द का प्रयोग 
अधिक मिलता है (६११६।१, ११।७।१०, (११॥८।२३ घ्यातव्य। 
अथर्वसंहिता व हता में इस शब्द के जो कई प्रयोग हैं (४।३५।६, १०॥८।१७, १९।९।१२, 
है ९इ८ १, १९।७२।१ वे भी सामान्यतः ज्ञानंवाची हैं। एंकर. जगह 'वरदा वेदमाता, 


उल्लेख प्राप्त होता है (१९७१५१)। . .- हि द | 














७० वेद-मीमांसा 


सुमधुर रहस्यगम्भीर उद्बेलन का जैसे कहीं अन्त ही नहीं था। वाग्देवी के 
सम्बन्ध में अन्यत्र विस्तारपूर्वक प्रकाश डाला जाएगा। क्योंकि उसे भली 
भाँति न जानने पर वैदिक-साहित्य के उत्स अथवा प्रस्थान बिन्दु का 
परिचय हमें नहीं प्राप्त होगा। 


'वाक' की प्रेरणा द्वारा ऋषि के हृदय से जो उत्सारित होता है, वेद 
में उसके अनेक नाम हैं - उनमें ऋक, मन्त्र, गिर, उक्थ एवं ब्रह्म; इन 
कई नामों को प्रमुख माना जा सकता है। इनमें गिर्‌ एवं उक्थ से हमारा 
वैसा परिचय नहीं है, जैसा होना चाहिए; यद्यपि ऋकसंहिता में वे 
बहुप्रयुक्त संज्ञाएँ हें। 'ऋक्‌' कभी-कभी मन्त्र के समानार्थी के रूप में 
प्रयुक्त हुआ है।' हालाँकि अब हम ऋक्‌ के अर्थ में मन्त्रमाला अथवा 
मन्त्र-समूह ही समझते हैं। “मन्त्र' संज्ञा से हम सुपरिचित हैं। इसके 
आधार पर आर्य-भावना एवं साधना की एक परम्परागत अथवा सश्जीयमान 
धारा आधुनिक काल तक प्रवाहित होती आई है। “ब्रह्म' संज्ञा ऋक 


संहिता में बहुप्रयुक्त है। उसकी व्यञ्ञनगा का फेलाव एवं गहराव उपनिषद्‌ 


में जिस विशिष्ट भाव के द्योतक के रूप में प्रस्तुत हैं। उसे हम अच्छी 
तरह ही जानते हैं। इसके अर्थ के इस विवर्तन एवं स्पष्टीकरण के बारे 


में बहुत कुछ कहना हैं; क्‍योंकि इसके भीतर हमें आर्य: अध्यात्म-भावना 


क॑ एक मूलसूत्र का सन्धान प्राप्त होगा। 


बैदिक-साहित्य को हम 'श्रुति' कहते हैं। यह रूप ऋकसंहिता में 
नहीं है, बल्कि ' श्रुतम्‌' है।' 'श्लोक' (ध्यातव्य्शोक) एवं ' श्रवस्‌' शब्द 
भी हैं। ये संज्ञाएँ प्रणिधान योग्य हैं; क्योंकि इनके साथ आध्यात्मिक 
साधना एवं दार्शनिक भावना की अनेक घटनाएँ जुड़ी रही हैं। 'छन्दस 


“४, » १. द्रष्टव्य: ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषेदु; ऋ. १।१६४।३९; 


तुलनीय, नि. १॥१, दुर्ग की टीका। 


« » २. , इन्द्रावरणा यद्षिम्यो मनीषां वाचोमतिं श्रुतमदत्तमग्रे, यानि स्थानान्यसृजन्त धीरा 


यज्ञ तन्वानास्तपसाभ्यपश्यम्‌ ८।५९।६। अथर्वसंहिता में है : मय्ये वास्तु मयि श्रुतम. 
सं श्रुतेन गमेमहि, मा श्रुतेन वि राधिषि (१।॥१।२,४)। 
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_ 'मन्त्रकृत' कहने में द्विधा नहीं कौ; हालाँकि वे वाक्‌ के लोकोत्तर महत्त्व 
. के सम्बन्ध में अत्यन्त सचेतन थे।* 

जन जो वाक्‌, अध्यात्म-प्रेरणा का उत्स है, उसे प्रत्येक धर्म ही दिव्य 
एवं अलौकिक रूप में महसूस करता है। श्रद्धालु अथवा आस्थाशील 
. ९६0 १. 'मन्त्र' एवं 'निगम' पाणिनि द्वारा व्यवहत दो और संज्ञाएं हैं। एक जगह 'ब्राह्मण' 
संज्ञा है (२(३।६०)। जिसका प्रयोग करने से जान पड़ता है कि वे मन्त्र की भाषा 
ः एवं ब्राह्मण को भाषा में अन्तर दिखा रहे हैं। निरुक्तकार यास्क वेदिक-भाषा को 

८ « 'झन्दस' कहते हैं (नि. १।१।४)। बोद्धशास्त्रों में भी वैदिक-भाषा को 'छन्दस 
। कहा गया है, जो लौकिक अथवा लोकभाषा से पृथक्‌ है (विनयपिटक, चुल्लवग्ग . 
.। ३१ २. द्रष्टव्य : मन्त्रकृतां स्तोमे : ९१११४॥२ ; धीरा मनसा वाचमक्रत १०।७१।२; इन्द्र 
. _+. नरः स्तुवन्तो ब्रह्मकारा : ६२९।४; इमे हिते ब्रह्मकृतः सुते स॑ चा ७३२२ 
. द (८।६६।६, १०।५०।७, १०।५४।६) यो अर्चतो ब्रह्मकृतिमतिष्ठ ; ७।२८।५ (२९॥५, 
2 ३०।५) ; ब्रह्मकृति जुपाण: ७२९॥२।, किन्तु देवगण भी “ब्रह्मकृत' (३३२१२, 
ः ७।९॥५, १०।६६।५); इसलिए ऋषि की मन्त्रकृति देवता की ही प्रेरणा से है 
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बैदिक साहित्य; साधारण परिचय ७१ 


एक ओर संज्ञा हे। यह शब्द ऋकसंहिता में काव्यबद्ध अर्थ में ही 
व्यवहत अथवा प्रयुक्त हुआ है। किन्तु पाणिनि ने अपने व्याकरण में 
: बैदिक भाषा के अर्थ में सर्वत्र ही इस संज्ञा का प्रयोग किया है।' प्राचीन 
. नाम या संज्ञा जो भी हो, किन्तु जो वाक्‌ या शब्दराशि वेद अथवा ज्ञान 
: का वाहन है, उसे ही इस समय हम “बेद' के रूप में जानते हैं। इसके 
< आचीनतम अंश मन्त्रमय हैं। मन्त्र छन्दबद्ध हैं। अधिकांश ही पद्चच्छन्द 
है, किन्तु इसके अतिरिक्त गद्यच्छन्द भी हं। 


.. .. मन्त्रों के द्रष्टा विभिन्‍न ऋषि हैं। उनके द्वारा ही ये मन्त्र 'दृष्ट' हैं। 
: वेदपन्थियों का विश्वास है कि ऋषिगण मन्त्रकर्ता नहीं। वेदमन्त्र 

_शब्दराशि है; जो नित्य, शाश्वत एवं अपौरुषेय है। इस मतवाद को लेकर 
बैदिक एवं अवेदिक आर्यों में दीर्घकल तक समय-समय पर वाकयुद्ध 
अथवा विवाद की सृष्टि हुई है। किन्तु ऋग्वेद क॑ ऋषियों ने स्वयं को 
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(तुलनीय ८।५९।६)। 
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लोगों की दृष्टि में अवेस्ता, त्रिपिटक, बाइबिल, कुरान - इनमें कोई भी 
प्राकृत मनुष्य का कथन नहीं। ये सभी ईश्वर अथवा ईश्वराविष्ट पुरुष 
के वाक हैं। ये सब वाक्‌ जिस भाव के संवाहक हैं, उसे लोकोत्तर एवं 
अप्राकृत अथवा अलौकिक कहने में कोई आपत्ति नहीं; किन्तु इसके 
साथ भाववाचक वाक भी तो स्थूल अर्थ में ही लोकोत्तर है - वेदपन्थियों 
के इस विश्वास का मूलाधार मन्त्र-विद्या है। एक लम्बे समय से इस 
विश्वास को नाना प्रकार के तर्कों द्वारा प्रमाणित एवं साधना द्वारा फलित 
करने की चेष्टा की गई. है। वेदार्थ-आलोचना के समय दीर्घकाल से 
सम्प्रेषित इस प्रयास के इतिहास को नज़र अन्दाज़ञ करने से काम नहीं 
चलेगा; क्योंकि जिस परिवेश में मन्त्रों का आविर्भाव हुआ है, उसके 
साथ घनिष्ठ परिचय न होने पर उसके मर्म को उद्घाटित करना सम्भव 
नहीं है। 
[२] 


आपस्तम्ब-श्रौतसूत्र का कथन है कि मन्त्र एवं ब्राह्मण, इन दोनों का 
नाम “वेद' है।' मन्त्र में तत्त्त एवं साधना की व्यझ्ञना को ब्राह्मण-प्रन्थों 
में प्रस्फुटित किया गया है। ऐसी प्रसिद्धि हैं कि एक वेद को ही कृष्ण 
द्वैषायन ने चार भागों में विभाजित +केया था। जिससे ऋक्‌, यजु:, साम 
एवं अथर्व, चार वेद सड़्डलित किए गए।' उस समय वेद के मन्त्रांश को 
संहिता का नाम दिया गया। उसके ही अनुसार प्रत्येक संहिता के साथ 





१. “मन्त्रब्राह्मणयोवेंदनामधेयम्‌' आपस्तम्ब-श्रौतसूत्र २४।१।३१; द्रष्टव्य, सत्याषाढ श्रौतसूत्र 


१॥१७७, शाबरभाष्य २।१।३३ 'मन्त्राश्च ब्राह्मण च वेद: 

२. “विव्यासैक चतुर्धा यो वेदं वेदविदां वर:' महा. १।६०॥५; द्रष्टव्य : अग्निपुराण 
१५०,२१७; विष्णु पु. ३३३-७; वायु पु. १।६०। इसके कारण ही वे 'वेद्व्यास 
अथवा केवल “व्यास' हैं। वेद को विभाजित करके उन्होंने अपने चार शिष्य पेल 
वैशम्पायन, -जैमिनि, एवं सुमन्‍्त को क्रमशः ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामबेद और 
अथर्ववेद पढ़ाकर वेद-विस्तार या प्रसार का भार सौंपा।'ब्राह्मण आदि चारों वर्णों 
को ही वेद-विद्या सनाने का विधान देकर व्यास ने अपनी “विशाल बुद्धि' का 
परिचय दिया है। (द्र. महा. १२।३२७।३३-५२ 'सर्वस्तरतु दुर्गाणि सर्वो भद्गाणि 
पश्यतु, श्रावयेच्चतुरों वर्णान्‌ कृत्वा ब्राह्मणमग्रत:)। 
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'बैदिक साहित्य: साधारण परिचय के 


ब्राह्मण” भाग जुड़ा हुआ है। 'ब्राह्मण' के अर्थ में 'ब्रह्म' से सम्बन्धित 
विचार का बोध होता है।' इस विचार की प्राचीन संज्ञा या नाम 'ब्रह्मोद्य 


अथवा 'ब्रह्मवाद' है। जो इसमें आत्मनियोग करते थे, उनको 'ब्रह्मवादी' 
अथवा 'ब्रह्मवादिनी' कहा जाता था।' 


मीमांसकों ने ब्राह्मण का कोई स्वतन्त्र लक्षण नहीं दिया। उनका 


. कथन है कि 'जो वेदवाक्य दृष्टार्थ का प्रचोदक या उत्प्रेरक है, वही 


मन्त्र' है, उसके अतिरिक्त सभी 'ब्राह्मण' है।* 
'मन्त्र' ही वेद का मूल ढाँचा है। इसलिएं संहिता के आकार में 


_सडगृहीत मन्त्रों को शुरू से ही एक संहत एवं स्थाणु या स्थिर रूप प्राप्त 





१. “ब्राह्मण' शब्द की व्युत्पत्ति क्लीब॒लिड्ड “ब्रह्मन्‌' से। इस शब्द से क्लीबलिड में 

मन्त्र या 'विद्या' पुंल्लिड् में 'ब्रह्मवित्‌' का बोध होता है। संहिता में ब्रह्म ' मन्त्र 
अथवा 'मन्त्रशक्ति' और उपनिषद्‌ में 'परमतत्त्व' है। स्वभावत: भावना की इन दो 
श्रेणियों में एक निगूढ़ संयोग है, उस पर अन्यत्र प्रकाश डाला जाएगा। 

२. ब्रद्मोद्य का एक दृष्टान्त, ऐतरेय ब्राह्मण ५।२५। वहाँ अग्नि, वायु अथवा आदित्य 
में कौन गृहपति है? उसी को लेकर ब्राह्मणों का बाद-विवाद या तक॑-वितर्क चलता 
है एवं अन्त में मीमांसा हुई कि आदित्य ही गृहपति है। इस प्रकार के ब्रह्मोद् के 
अनेक उदाहरण उपनिषद्‌ में प्राप्त हैं। ब्रह्मोद्य का एक सुन्दर नमूना वाजसनंय 
संहिता २३४५-६२; द्रष्टव्य २३।९-१२। ऋ-सं. ११६४ सूृक्त ब्रह्मोद्य का प्राचीनतम 
उदाहरण है ; अनुक्रमणिकाकार का मन्तव्य है 'अल्पस्तवं तु एतत्‌ संशयोत्थापन 
प्रश्न प्रतिवाक्यान्यत्र प्रायेण, ज्ञान मोक्षाक्षर प्रशंसा च।' इसके अतिरिक्त भी 
ऋकसंहिता में यत्र-तत्र कुछ ब्रह्मोद्य बिखरे पड़े हैं। कात्यायन के श्रीतसूत्र में 

प्रजापतेर गुणाख्यानम्‌' को ब्रह्मोद्य कहा गया है, यह भी लक्षणीय है (१२।४॥१९,२० 
अगुण' > निर्मुण, लोकोत्तर)। इस ब्रह्मोद्य का परिनिष्ठित एवं न्‍्यायसिद्ध रूप 
'मीमांसा' है। मीमांसा की उत्पत्ति 'मन्त्र' से है। दोनो संज्ञाओं के मूल में एक ही 
धातु है। 
३. द्र, मीमांसा सूत्र २१।३२, ३३। मन्त्र का अविकृतं एकनिष्ठ लक्षण निर्धारित करना 
कठिन है, इसे मीमांसकों ने भी स्वीकार किया है। अन्त में निरुषाय होकर वे कहते 
, हैं कि सम्प्रदाय-परम्परा न्‍के अनुसार मन्त्र के रूप में जिसे मान्यता प्राप्त होती आई 
है, वही 'मन्त्र' है, इसके अतिरिक्त सब “ब्राह्मण” अथवा व्याख्या है। 
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है। सिद्धक्रिया एवं भाव का संवाहक होने के कारण 'मन्त्र' की एक 
असाधारण मर्यादा है। यही कारण है कि वह दीर्घकाल से ज्यों का त्यों 
रह गया। विशेष रूप से मन्त्र के शब्दों का भी एक अलौकिक सामर्थ्य 
है ; यह धारणा यदि शुरु से ही रहे, तो मन्त्र को अविकृत रखने की 
चेष्टा स्वाभाविक रूप में ही प्रबल होगी। किन्तु मन्त्राञ्ित ब्राह्मण या 
व्याख्या के सम्बन्ध में ऐसे स्थाणुत्व अथवा स्थिरता की बात उठती नहीं। 
क्योंकि ब्राह्मण का काम मन्त्र के प्रयोग एवं तात्पर्य के सम्बन्ध में विचार 
करना एवं विवरण देना है। जिस समय मन्त्र की उत्पत्ति हुई, उस समय 
से ही उसके बारे में ब्रह्मवादियों की मीमांसा प्रवर्तित हुई एवं वह 
कर्म-मीमांसा और ब्रह्म-मीमांसा दोनों ही हुई। भाषा की दृष्टि से मन्त्र- 
साहित्य और ब्राह्मण-साहित्य दोनों में अन्तर दिखाई देता है। इसलिए 
दोनों में कालिक पूर्वापरता का अनुमान करना अयौक्तिक नहीं। किन्तु 
इसके कारण एक समय में केवल मन्त्र ही रचे गए और ब्राह्मण की 
रचना नहीं हुई - यह सच नहीं हो सकता। व्याख्याधर्मी होने के कारण 


'ही ब्राह्मण परिवर्तित और परिवरद्धित होकर अन्त में एक स्थायी रूप 


धारण करता है। इस चरिष्णुता के कारण ही हम अत्यन्त प्राचीन ब्राह्मणों 
को नहीं पाते। तथाकथित ब्राह्मणयुग के भी अनेक ब्राह्मण खो जाने के 
पश्चात्‌ अब फिर कुछ-कुछ प्राप्त हो रहे हैं। 


बेद के प्राचीन भाग की तरह मन्त्र-भाग की भी एक चरिष्णुता थी, 
ऋक, यजु: एवं अथर्व इन तीन संहिताओं की भाषा की तुलना से बोध 
होता है। ऋकक्‍्संहिता की भाषा सर्वाधिक प्राचीन है, किन्तु उस युग में भी 
यजु:- मन्त्र एवं अथर्व-मन्त्र नहीं थे, यह कहना सड्भत नहीं होगा।' 


९. ऋकासंहिता के मन्त्रों के केन्द्र में सोमयाग है। यजु: याग का मन्त्र है। ऋक्संहिता 
में कहा गया है कि प्रजु: आदिम वेदयज्ञ से उत्पन्न (१०॥९०॥९), अथवा 
ऋषियों के मानसध्यान द्वारा प्राप्त हुआ है (१०।१८१॥३) पुनः वहाँ ही देखते हैं 
कि अथर्वा यज्ञ को अथवा अग्निविद्या के आदिप्रवर्तक हैं (१।८३।५), ६।१५।१७, 

. ६।॥१६१३, ९।१११२, १०२१॥५, १०।९२।१०)। अथर्ववेद का एक और नाम 
अड्डिरंवेद है (द्र, श. ब्रा. १३४॥३।८। अथर्वा एवं अड्रिया दोनों ही ऋक्‌- 
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वैदिक साहित्य: साधारण परिचय ु (७०, 


इसलिए मन्त्र-ब्राह्मणात्मक वेद को आज हम जिस प्रकार देख रहे हैं, 
प्राचीनकाल में भी वैसा ही था, ऐसा अनुमान किया जा सकता है। 
क्रिया-बाहुलय एवं विवर्तन के कारण यजुःमन्त्रों और अथर्व-मन्त्रों का 
परिवर्द्धन और परिवर्तन हुआ है। अथर्वसंहिता का जो अंश ब्रह्मविद्या का 
प्रतिपादक है, उसके साथ उपनिषद्‌-भावना का घनिष्ठ सम्बन्ध है। इस 
भावना के क्रियापरक न होने के कारण जो भाषा उसका वाहन है, 
उसका परिवर्तन युग-विवर्तन के साथ और भी सहजता के साथ हुआ 
है। इन्हीं सारे कारणों से यजु: एवं अथर्व-मन्त्र की भाषा की अर्वाचीनता 
के लक्षण दिखाई पडे हैं। अत: भाषा के विवर्तन को देखते हुए जब हम 
वैदिक-स्ाहित्य में युग-विभाजन की कल्पना करेंगे, तब उसके अनुसार 
भाव का भी विवर्तन हुआ, यह कहना सद्ुत नहीं होगा। भाषा का 
विवर्तन और भाव का पलल्‍लवन ठीक एक प्रकार का परिणाम नहीं। भाषा 
का स्रोत विपरीत दिशा में प्रवाहित नहीं होता। आधुनिक भाषा से हम 
प्राचीन भाषा में लोटकर नहीं जा सकते, किन्तु भावधारा विपरीत दिशा 
में प्रवाहित हो सकती है, विशेष रूप से अध्यात्म-साधना के समय। 
'वाग्वेखरी शब्दझरी' से पश्यन्ती-वाक्‌ में लोट जाना ही अध्यात्म-चेतना 
के उत्कर्ष का परिचय हैं। इसलिए भाव की दृष्टि से जो मन्त्र साहित्य 


वैदिक भावना की गज्जात्री है, उसे ही सागर-सझ्भमी मीमांसा साहित्य की 


अपेक्षा अधिक मर्यादा देनी होगी। अधुना प्रचलित छोटी- बड़ी विचारधाराएँ 
यहाँ उलट जाएँगी - इस बात को ध्यान में रखना होगा। 


संहिता में अतिप्राचीन पितृपुरुष के रूप में परिगणित हैं (१०।१४।६); तुलनीय 
अथर्वा मनुष्पिता १॥८०।१६)। अथर्ववेद को “ब्रह्मवेद' कहा जाता है (तु, तमृचः: 
सामानि यजूषि ब्रह्म चानुव्यचलन्‌ अ. १५।६।८)। यह सार्थक नाम है, क्योंकि ब्रह्म 
के ज्ञान और शक्ति इन दोनों पक्षों का ही परिचय हमें अथर्ववेद में प्राप्त होता 
है। ऋकसंहिता में रक्षोहा अग्नि की तुलना अथर्वा के साथ की गई है, जो अन्ध, 
सत्य को बिकृत करता है, उसे वे दोनों जलाकर मार डालते हैं (१०।८७॥१२)। 
ऋकसंहिता के कुछ मन्त्रों में अथर्वा की इस शक्ति का प्नरिचय है। विस्तृत 
आलोचना यथास्थान की जाएगी। 


3 बेद-मीमांसा ह 
ह _ बऔैदिक साहित्य: साधारण परिचय बा 


संहिता के रूप में वेद के मन्त्रों को चार भागों में विभाजित किया 
गया है, अतएव हम '“चतुर्वेद' कहते हैं, किन्तु वेद को “त्रयी' भी कहा 
जाता है। उस समय मन्त्र को क्रिया की दृष्टि से ऋक्‌, यजु: एवं साम _ 
इन तीन भागों में विभाजित किया जाता है। यह विभाजन अति प्राचीन 
है।* मीमांसकों का कथन है कि मन्त्र पादबद्ध एवं छउन्दोबद्ध होने से 





अथर्वसंहिता में हम जिन मन्त्रों को पाते हैं, उनमें अधिकांश ही पादबद्ध- 
- और छन्‍्दोंबद्ध हैं। मीमांसकों के लक्षण के अनुसार वे भी सामान्यतः 
ऋक हैं। ऐसी सामान्यवाची ऋक्‌ संज्ञा का प्रयोग ऋक्‌ संहिता में भी 
दुर्लभ नहीं।' वस्तुतः अथर्ववेद ऋग्वेद का परिपूरक है। ये दोनों वेद ही 
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ऋक तथा गीत होने से साम कहलाता है। इसके अतिरिक्त अन्य सब 
मन्त्र यजु: हैं।' मोटे तौर पर ऋक्‌ पद्य है, यजु: गद्य है और साम, गान 
या गीत है। ऋक्‌ में ही सुर देकर साम की रचना हुआ करती है, 
अतएव ऋक्‌संहिता में हमें गीतिकाव्य का प्राचीनतम रूप मिलता है।* 





और साम सहचरित हैं)। जो ऋक्‌ की रचना किया करते थे, वे केवल कवि नहीं 
बल्कि 'स्तोता' अथवा जरिता अर्थात्‌ गायक होते थे। निघण्टु में 'अर्चति' के निकट 
ही 'गायति' है (३।१४)। 'अर्क' (ऋक्‌) ऋकसंहिता में '(गान' का बोध होता 


है। देवता के प्रति प्रशस्ति गान क॑ सुर में की जाती है, यह सूचना ऋकसंहिता के 


अनेक स्थलों में है (द्र, १४॥१०, १५५१, ५६८१, ६४५४, ७।३१॥१, ८।१५॥१, 
९॥११॥१.....)। इस गीति कविता का अत्यन्त प्राचीन नाम “गाथा' या 'गाथ' है 
(१।१६७॥६, ८।३२।१, गाथया पुराण्या ९।९९४, सोमाय 'गाथमर्चत' ९।११।४, यहाँ 
गाथा एवं ऋक्‌ एक साथ प्राप्त होते हैं)। रुद्र 'गाथपति'। ऋकसंहिता में जो छन्द 
आदिम है और जिसका प्रयोग अधिक किया गया है, उसका नाम “गायत्र' है। 
संहिता में अष्टम मण्डल का नाम 'प्रगाथ' मण्डल है। अतएव ऋकसंहिता मूलतः 
गीति-कविता का सडःह है। सामसंहिता में जो समस्त ऋक्‌ साम की “योनि' की 
दृष्टि से सझगृहीत हुए हैं। उनमें 'गायत्र-छन्द' के मन्त्र ही अधिक हैं। किन्तु 
अन्यान्य छन्‍्दों के मन्त्र भी कुछ कम नहीं हैं। सामसंहिता का सड्भुलन याज्ञिकों 
के प्रयोजन के अनुसार किया गया, इसलिए स्वाभाविक रूप से ही उन्होंने ऋक्‌ 
में साम का प्रयोग सीमित रूप में किया है। किन्तु सामवेद 'सहस्रशाख' है, इस 
किंवदन्ती से सभी ऋचाओं की गेयता का सड्डेत प्राप्त होता है। यह गाथा अथवा 
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वेद-विद्या के उत्स हैं, अतएब उन्हें एक साधारण वर्ग के अन्तर्गत मान 
लेना ही सज्भत हैं। द 


इस प्रकार संहिता अथवा सड्झह की दृष्टि से वेद चार हैं, किन्तु 


* अन्त्रों की विविधता या प्रकार के विचार से तीन हैं। 





। । । ४८ १. ऋ.सं. के पुरुषसूक्त में हमें उसका स्पष्ट उल्लेख प्राप्त होता है : तस्माद्‌ यज्ञात्‌ गींति-कविता दोनों ओर ही संहिता-युग का अतिक्रमण कर गई है। ब्राह्मण में 
| सर्वहुत ऋच: सामानि जक्षिरे। छन्दांसि जज्ञिरे तस्माद्‌ यजुस्तस्मादजायत १०॥९०॥९; अनेक प्राचीन 'गाथा' का उल्लेख प्राप्त है, जो संहिता के अन्तर्गत नहीं (द्र.श. 
| " हू, ऋ. से. १०।७१॥११ तु. अह बुध्मिय मन्त्र मे गोपाय यमृषयस्त्रयीविदो विदु हु ५ बरी, १३।५॥४१२....)। शतपथ ब्राह्मण गाथा को स्वाध्याय के अन्तर्गत बतलाता है 
. ऋच: सामानि यजूंषि (तै.ब्रा. १।२।१।२६, द्र. अ. सं. १०॥७॥२०) . _ 'तस्मात्‌ स्वाध्यायोउध्येतव्य: तस्मादपि ऋचं वा यजुर्वा साम वा गाथां वा कुम्व्यां 
! " / २. मीमांसा सूत्र २११॥३५-३७। (आचार-शिक्षारूपा ऋछ्‌, ऐ. आ. भाष्य २३६) वाभिव्याहरेत्‌ व्रतस्थाविच्छेदाय 
। ,७ ३ ऋक्‌ के साथ ज्ञान का घनिष्ठ सम्बन्ध है (तु. ऋ. ५४४१४-१५, वहाँ ऋक्‌ (११॥५७७।१०)। यहाँ त्रयी के अतिरिक्त गाथा का उल्लेख लक्षणीय या द्रष्टव्य है। 


ऐतरेयब्राह्मण भी ऋक्‌ एवं गाथा में भेद करते हुए बतलाता है कि ऋक्‌ दिव्य 
अथवा अलौकिक है, और गाथा लौकिक है (७१८); किन्तु ऋकसंहिता में 
देखते हैं कि ऋक्‌ और गाथा समानार्थक हैं। इसलिए कह सकते हैं कि गाथा ही 
सामान्यतः ऋक्‌ का उत्स है, किन्तु उसका अधिकार- क्षेत्र 'पञ्ममवंद' इतिहास-पुराण 
तक परिव्याप्त है। गाथा के अर्थ में सायण समझते हैं कि “सुभाषितत्त्वेन 


 सर्वैर्गीयमाना गाथा' (ऐजन्रा, भाष्य ५॥३०)। तु. प्राकृत 'गाथासप्तशती ' मध्ययुग की, 


'गाथाभाषा', हिन्दी 'शब्द' बाड़ला पद!। अति ग्राचीनकाल से ही गाथा कवि-हृदय 
से उत्सारित हुई है। गाथा ही संसार की आदिम साहित्यकीर्ति है। उसका अध्यात्म, 
अनुभव और प्रवचन के साथ अत्यन्त घनिष्ठ सम्बन्ध है। ह 
तुलनीय, ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषेदु:, यस्तन्न वेद 
किमृचा करिष्यति य इत्‌ तद्‌ विदुस्त इमे समासते १।१६४।३९; यहाँ ऋक  स्पष्टतया 
सामान्यवाची हैं| फिर एक स्थान पर है - 'मतयो वाचो....ऋचो गिरः सुष्टुतय:' 
(१०॥९१।१२)। यहाँ मति से स्तुति तक मन्त्र की धारावाहिक अभिव्यक्ति की एक 
विवृतति प्राप्त होती है। जो कवि के 'मन' में जागता है एवं उद्दीप्त 'वाणी' में स्फुरित 
होता है, वही ऋक है, उसे ही सुर में गाया जाता है। निघण्दु में ऋक्‌ और वबाक्‌ 
समानार्थक हैं (१॥११)। 


3८ वेद-मीमांसा 


पुनः, मन्त्रसहिता के साथ जुड़े ब्राह्मण के तीन भाग - प्रथमत: शुद्ध 
ब्राह्मण तत्पश्चात्‌ उससे संयुक्त आरण्यक एवं अन्त में उपनिषत्‌ किए 
जा सकते हैं। तीनों, ब्राह्मण अर्थात्‌ ब्रह्ममीमांसा हैं। ब्रह्म मन्त्र है अर्थात्‌ 
ऋषियों के छृदय में स्फुरित दिव्या वाक्‌ है। मन्त्र का तात्पर्य या 
मर्म-ज्ञान में भी हो सकता है और कर्म में भी। ऋकसंहिता का 
हिरण्यगर्भसूक्त उसका एक्र सुन्दर उदाहरण है।' सृक्त. की ध्रुवा या टेक 
में है 'कस्मै देवाय हविषा विधेम' - अर्थात्‌ आहुति द्वारा किस देवता 
के प्रति हमारा अभियान होगा? प्रत्येक मन्त्र के प्रथम तीन चरणों में उस 
उद्दिष्ट अथवा अभीष्ट देवता की परिचिति है। यहाँ आहुति सहित 
अभियान कर्म है और देवता का परिचय प्राप्त करना ज्ञान है। कर्म ज्ञान 
के लिए ही किया जाता है। जिस प्रकार कर्म के साथ विचार प्रयोजनीय 
हैं, उसी प्रकार ज्ञान के साथ भी। इसलिए ब्राह्मण" अथवा ब्ह्मोद्य 
कर्मकाण्ड और ज्ञानकाण्ड' इन दो भागों में विभाजित हो गए। शुद्ध 
ब्राह्मण कर्मकाण्ड का धारण कर्त्ता है और उपनिषत्‌ ज्ञानकाण्ड का। 
आरण्यक दोनों के मध्य में है। 


स्वभावत: कर्म और ज्ञान सहचरित हैं। ज्ञान, कर्म का प्रवर्तक है 
ओर फिर कर्म के परिणाम में ज्ञान सुस्पष्ट होता है। ब्राह्मण से उपनिषत्‌ 
तक कर्म की इस ज्ञानाभिमुखीनता का परिचय प्राप्त होता है। उपनिषत्‌ 
ब्राह्मण का ही अड्भ है, उसका विरोधी नहीं। स्पष्ट रूप में जहाँ विरोध 
दिखाई देता है, वहाँ भी उसके मूल में ऐतिहासिक एवं तर्कसड्रत कारण 
है, जिसके सम्बन्ध में यथास्थान आलोचना की जाएगी। भाषा की दृष्टि 
से ब्राह्मण और उपनिषद्‌ के बीच कालिक पूर्वापर सम्बन्ध का अनुमान 
किया जा सकता है। किन्तु पहले बतला चुका हूँ कि उनमें भाव के 
विरोध की कल्पना करने का कोई औचित्य नहीं। भाषा जहाँ क्रिया की 
चयोतक होती है, वहाँ वह कुछ हद तक स्थाणु होती है। हज़ारों वर्ष पहले 
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किन्तु भाषा यदि ज्ञान का वाहक होती है, तो फिर वह मनन-चिन्तन की 
त्वरा के साथ गतिशील होती है। औपनिषद्‌ भावना की गतिशीलता अति 
प्राचीनकाल से आधुनिक काल तक अविच्छिन्न रही है। उसमें विरोध 
की नहीं, बल्कि परिणति की बात ही मुख्य है। 


[ हे 


इस प्रकार हम देखते हैं कि मन्त्र और ब्राह्मण अथवा मन्त्र-ब्राह्मण, 
आरण्यक और उपनिषत्‌ को लेकर “वेद' अथवा 'श्रुति' है। किन्तु 
वेदपन्थी आर्यों का साहित्य केवल श्रुति को लेकर ही नहीं रचा गया था, 
बल्कि श्रुति से बाहर भी एक साहित्य प्राचीनकाल से ही था। परवर्ती 
काल में उसे 'स्मृति” की साधारण संझ्ञा प्रदान की गई। श्रुति अपौरुषेय 
है, किन्तु स्मृति वह नहीं। तब भी उसकी मर्यादा श्रुति की अपेक्षा कुछ 


. कम नहीं। इस स्मृति में वेदपन्थियों की आध्यात्मिक एवं वेषयिक 


अथवा भोग्यवस्तु सम्बन्धी सभी भावनाओं को स्थान प्राप्त है। 


'शतपथ--ब्राह्मण” में ब्रह्मयज्ञ का एक विवरण है।' जिसमें त्रह्मवादी 


_ के 'स्वाध्याय” अथवा देनन्दिन अध्येतव्य विषय की तालिका प्राप्त होती 


है - ऋक्‌, यजु:, साम, अथर्वाड्रिस, अनुशासन, विद्या, वाकोवाक्य, 
इतिहास-पुराण, गाथा एवं नाराशंसी। ओर ये सभी वैदिक-साहित्य के 
अन्तर्गत हैं। इनमें अनुशासन से ब्राह्मण एवं वेदाड़ का बोध होता है। 
विद्याओं में शतपथ-ब्राह्मण में ही अन्यत्र सर्पविद्या, देवजनविद्या एवं 
माया का उल्लेख, है।' छान्दोग्योपनिषद्‌ में विद्या की एक विस्तृत 
तालिका प्राप्त होती है - पिन््य, राशि, देवनिधि, एकायन. देवविद्या, 
ब्रह्मविद्या, क्षत्रविद्या, सर्पविद्या, देवजनविद्या। वाकोवाक्य अथवा ब्रह्मोद्य 
से मीमांसा एवं तर्क की उत्पत्ति हुई। छान्दोग्योपनिषद्‌ में इतिहास 'एवं 


के विवाह-मन्त्रों का आज भी अविकृत रह जाना कोई आश्चर्य नहीं। 


शक मे 
बे... 


१, श., ब्रा. ११॥५।॥६ 
२. श. ब्रा. १३।४।३ हल 
३. छा. ७॥१५।२,४; ७।७११। इनमें कौन संज्ञा किस अर्थ में है? इसे लेकर मतभेद है। 





बडे: 


2.2 ३. क्र, से. १०१२१ ह पा हे 
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पुराण को पश्चमवेद कहा गया है।' गाथा के भीतर से मन्त्र-रचना की 
धारा बहुत दिनों तक अव्याहत थी, ऐसा माना जा सकता है। नाराशंसी 
वीर-प्रशस्ति है।' इन सबको लेकर प्राचीन 'स्वाध्याय' की मान्यता प्राप्त 
है। श्रुति एवं स्पृति दोनों ही उसके अन्तर्गत हैं। बोधि अथवा अनन्‍्तःप्रज्ञा 
दोनों का उत्स है। तत्पश्चात्‌ बुद्धि का अधिकार है, जिससे मीमांसा और _ 
न्याय का उद्भव हुआ। इस प्रकार एक ही वेद अथवा ब्रह्मविद्या, 
श्रुतिप्रस्थान, स्मृतिप्रस्थान एवं न्यायप्रस्थान-- इन तीन प्रस्थानों में विभाजित 
. है। यह विभाजन स्वाभाविक होने के कारण ही अतिप्राचीन है। 


श्रुति पर अधिकार प्राप्त करने का साधन वेदाज्ु है। शिक्षा, 
व्याकरण, छन्द, निरुक्त, ज्योतिष एवं कल्प ये छह वेदाड़ हैं। शिक्षा " 
वेदमन्त्रों के उच्चारण का विज्ञान है। व्याकरण के द्वारा मन्त्र के अन्तर्गत 
पदों का विश्लेषण किया जाता है। निरुक्त में पद की व्युत्पत्ति से 
अर्थ-निरूपण किया जाता है। कल्प में वैदिक-अनुष्ठान एवं आचार की 
विवृति है। 


छनन्‍्द ओर ज्योतिष का विषय-वस्तु के नाम से ही बोध होता है। 
वेदाड़ सूत्राकार थे।* यद्यपि सारे सूत्र सम्प्रति प्राप्त नहीं होते। सूत्र का 


क्षण है कि अतिस्वल्प-अक्षरों के माध्यम से एक सार-सत्य को इस 
: अ्रकार व्यक्त करना होगा, जिसमें संशय की कोई भी गुंजाइश नहीं होगी 
बल्कि अर्थ की व्यझना सर्वतोमुखी होगी। सूत्र-साहित्य में आर्यों की 
वैज्ञिनिक-मनीषा का आश्चर्यजनक परिचय प्राप्त होता है। सारे वेदाज्भ 
. स्मृति के अन्तर्गत हैं, इसलिए वे अपौरुषेय नहीं। दोनों मीमांसासूत्रों' 
अर्थात्‌ पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसा को भी वेदाड़' के अन्तर्गत मान 
लेना ही उचित होगा। इसके अतिरिक्त कुछ बैदिक-परिशिष्ट ओर 
अनुक्रमणिका हैं। परिशिष्ट में वैदिक-अनुष्ठानों का कुछ अतिरिक्त 
विवरण है और अनुक्रमणिका में वेदमन्त्रों के ऋषि, देवता, छन्द इत्यादि 
का विवरण है।'* वेदानुशीलन में सहायक के रूप में इनको भी वेदाड़ु 
के अन्तर्गत बतलाया जा सकता हैं। 


७७७७७ 22222 2525222886/25/%0%272/05%2752208% 
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हे 


. मन्त्र और ब्राह्मण इनको लेकर जिस प्रकार वेद, उसी प्रकार वेद 
और वेदाड़ को लेकर वैदिक-साहित्य है। वेद, बोधि अथवा अन्तर्दृष्टि 
का परिणाम है एवं वेदाड़ मनन का। अतएव वेद श्रुति है; वेदाड़ु स्मृति 
है। वेद को समझने क॑ लिए उसके द्वारा प्रतिपादित विद्या को आयत्त 
करने के लिए वेदाड़ साधनशास्त्र है। छह वेदाड़, मन्त्रविद्या कौ छह 





री # छू न्‍ 


. १, ४" डर, महा. आदि १।२६७। इतिहास-पुराण के साथ वेद के सम्बन्ध को लेकर 


अन्यंत्र आलोचना लकी जाएगी। 

२. नाराशंसी का उल्लेख ऋकसंहिता में है (१०।८५।६)। वहाँ एक साथ.'रैभी ' एवं 
गाथा का भी उल्लेख है। “सायण' के विचार से नाराशंसी मनुष्यस्तुति है। नागशंसी 
और रेभी कुन्तापसूक्त के अन्तर्गत है (द्र, अ. सं. २०१२७ ; ऐतरेय ब्रा. ६३३२)। 
मिताक्षरा के अनुसार 'नाराशंसीश्च रुद्रदैवत्यनिं: मन्त्रानं] गाथा यज्ञगाथेन्द्र गाथाद्या 
याज्ञ. १॥४५। 


४८ ह३. सूत्र का प्रथम उल्लेख पहले बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में प्राप्त होता है : ऋग्वेदो 


यजुर्वेद: सामवेदो5थर्वाड्रिस: इतिहास: पुराणं विद्या उपनिषदः श्लोका: 
'सूत्रास्य नुव्याख्यानानि व्याख्यानानि (२।४॥१०, ४॥१।२, ४।५।११)। ये सब ही 
स्वाध्याय के अन्तर्गत हैं। 


000॥॥७॥७॥७99॥9800॥७७७७॥8898७ 89४88 ७७७७७ ७७७७७७७४६७७७ 
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»* १. बारह अध्यायों में जैमिनि का धर्मसूत्र एवं चार अध्यायों में सड्डूलित बादरायण का 


ब्रह्मसूत्र। एक का आधार ब्राह्मण एवं कल्पसूत्र और दूसरे का आधार उपनिषद्‌ है। 
दोनों को मिलाकर एक अखण्ड मीमांसाशास्त्र है। दोनों मीमांसासूत्रों की अध्याय 
सडख्या कुल सोलह है। यह आकस्मिक नहीं भी हो सकता है। स्मरण रहे कि 
वेद का पुरुष घोडशकल है। इसलिए ऋकसंहिता के पुरुषसूक्त में सोलह ऋक्‌ 


हैं। पन्द्रह एक प्रकार के छन्द में है, अन्तिम भिन्‍न हन्द में है।, चन्द्र की पन्द्रह 
क्षयिष्णु कलाओं से ऊर्ध्व नित्यापोडशी कला है। 


. » २. परिशिष्ट के भी परिशिष्ट नाना 'प्रयोग' 'पद्धति' एवं 'कारिका' ग्रन्थ हैं। निश्चित 


रूप से ये परवर्तीयुग को रचनाएँ हैं। शौनक का “बृहद्देवता' अतिप्राचीन ग्रन्थ है। 
उसमें ऋकसंहिता की देवतासूची एवं देवताख्यान है। इसकी रचना सूत्राकार न होने 
पर भी इसे अनुक्रमणिका के अन्तर्गत मान लिया जा सकता है। शौनक के ही 
'ऋगविधानम्‌' में ऋकमन्त्रों के लौकिक विनियोग की सूची प्राप्त होती है। 
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42428 है. हर रे 00020 .. ऐसा दृष्टान्त भी है। महाराष्ट्र में ऋग्वेद कौ आश्वलायन-शाखा के 
_  अध्येता पाए जाते हैं, किन्तु उनकी संहिता आश्वलायन-शाखा की नहीं, 

[ ४ ] बल्कि शाकल-शाखा की है, तथा ब्राह्मण ऐतरेय-शाखा का है; केवल 


कल्पसूत्र (श्रौत एवं गृह्मय) आश्वलायन-शाखा का है। और ऐसा भी है 
कि किसी शाखा की संहिता पाई जाती है, किन्तु उसके अध्येता नहीं 
.. मिलते - जैसे यजुर्वेद की काठक-शाखा की संहिता तो उपलब्ध है, 
: किन्तु उसके अध्येता नहीं मिलते। आजकल किस वेद की किस शाखा 
की संहिता प्राप्त है? एवं उसका प्रचार कहाँ हैं? यहाँ उसका एक 
सट्डिप्त परिचय एवं विवरण दिया गया है। 


पुनः, इस वैदिक-साहित्य के शाखाभेद थे। शाखा के अर्थ में अंश 
या खण्ड नहीं, बल्कि समग्र का ही बोध है। जिस किसी भी वेद की 
जिस किसी भी शाखा में उस बेद की समग्र भावना और साधना का ही 
धारावाहिक परिचय प्राप्त होता है। प्रत्येक शाखा में मन्त्र एवं ब्राह्मण का 
जो भेद है, वह प्रायश: पाठ-विन्यास इत्यादि का अवान्तर भेदमात्र है। 


शौनक का “चरणव्यूहसूत्रम्‌' एक परिशिष्ट-पग्रन्थ है, जिसमें बेद के 
'शाखाभेद का विवरण है। शौनक के मतानुसार ऋग्वेद की पाँच, यजुर्वेद 
की छियासी, सामवंद की एक हज़ार एवं अथर्वबेद की नो शाखाएँ हैं।' 
सब शाखाओं के वेद अब उपलब्ध नहीं। प्रत्येक शाखा की निजी 
संहिता, ब्राह्मण, एवं कल्पसूत्र होना उचित है, किन्तु आजकल इस 
नियम में व्यतिक्रम दिखाई देता है। संहिता एक शाखा की है, तो ब्राह्मण 
किसी दूसरी शाखा का है, एवं कल्पसूत्र एक तीसरी शाखा का है - 


का) 


ऋकसंहिता की तीन शाखाएँ - शाकल, शाझ्लायन' और वाष्कल 
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कई हुई 


श्र 


किया गया है; वाष्कलसंहिता में अष्टक अध्याय एवं वर्ग में विभाजित 
किया गया है। इसके अतिरिक्त मन्त्र-विन्यास की भी सामान्य कुछ 
अदला-बदली की गई है। शाकलसंहिता में बालखिल्यसंहिता एक 
अतिरिक्त संयोजन है; किन्तु शाह्ञायन-शाखा में वह संहिता के ही 
अन्तर्गत है। संज्ञानसक्त शाकल-शाखा के परिशिष्ट में है, किन्तु 
शाह्ञायन-शाखा में उसे संहिता क॑ अन्तर्गत ही सड्डुलित किया गया हे। 
वाष्कलसंहिता में बालखिल्यसंहिता के कई मन्त्र' छूट गए हैं। ऋग्वेद 
की शाकलसंहिता ही आजकल प्रचलित है। आश्वलायन-शाखा के 
महाराष्ट्रीय-ब्राह्मणों में इस शाखा का ही अध्ययन-अध्यापन होता है, यह 
पहले ही बतलाया गया है। एक प्राचीन श्लोक के अनुसार आश्वलायन, 


शाकल के ही शिष्य थे। 





:] १. आधुनिक पण्डितवर्ग “चरणव्यूहसूत्रम्‌' को अर्वाचीन ग्रन्थ के रूप में मानता है। 
पतञलि ने (ई. पू. द्वितीय शताब्दी) अपने महाभाष्य में शाखाओं की जो सडख्या 
दी्‌ है, उसमें ऋग्वेद की नौ और यजुर्वेद की एक सौ शाखाओं का उल्लेख है। 
शोनक के समय की अपेक्षा पतञझ्ललि के समय में शाखाओं की सड्ख्या में वृद्धि 

कि हुई है यह द्रष्टव्य है। पतञझलि ने 'सहस्रवर्त्मा सामवेद:' के अर्थ में शाखा नहीं, 
बल्कि सामगान की एक हज़ार पद्धति की ब्रात ही बतलाना चाहा है - यह 
सत्यव्रत सामश्रमी का विचार है। सामतर्पण-विधि में सामबेद की तेरह शाखाओं  नॉपएणप9पथपथ७थणथयण/9):-77/४+४+४++४ 
की चर्चा है। भागवत पुराण में (१२।६-७) बेद के शाखा-भेद का एक चित्ताकर्षक 3५ १. यह अनुमान.गलत हैं कि शाह्डायन और कौषीतकी एक ही शाखा का नाम है। 
विवरण है। आचार्य के एक-एक शिष्य एक-एक शाखा के प्रवर्तक थे। इस प्रकार रा कौषीतकी-शाखा का एक गृहासूत्र सम्प्रति प्रकाशित हुआ है, वह शाह्डायन गृह्य- 
शिष्य-प्रशिष्य के क्रम से प्रचार के फलस्वरूप एक वेद की ही अनेक शाखाओं सूत्र से पृथक्‌ हैं। दर. ऋ. सं. ४८९१ (पूणा तिलक मन्दिर संस्करण)। 

शाकल संहिता ८५६-५७, ८।५८।३; ८२९; द्रष्टन्य: औंध संस्करण। 





की उत्पत्ति हुई है। (भा, १(४॥२३)। भागवत के अनुसार ऋग्वेद की शाखा सडख्या रे रे 
तेरह एव यजुर्वेद्‌ की पन्द्रह। तु. विष्णुपुराण ३।३-७; ब्रह्माण्ड यु १।३३-५। ह न 5 २३० शिशिसे चबाष्कल; साडःख्यो वात्स्यश्चेवाश्वलायन: /। पञ्ञेते साकला; शिष्या ४ शाखाभेद्‌ 






प्रवर्तका:| वर्तमान शाकलसंहिता को शैशिरीयसंहिता भी कहा जाता है। 
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८४ बेद-मीमांसा 


. यजुशसंहिता के दो भेद हैं - कृष्णयजु: एवं शुक्लयजु:। कृष्ण- 
यजु:संहिता की कठ एवं कठक्कपिष्ठल-इन दो शाखाओं की संहिता 
उपलब्ध है, किन्तु ब्राह्मण-सम्प्रदाय का पता नहीं। एक और शाखा 
मैत्रायणी अथवा कलाप शाखा है। इस शाखा के अध्येता गुजरात एवं 
दाक्षिणात्य जनपदों में कृहीं-कहीं मिल जाते हैं। यजुःसंहिता की तैत्तिरीय- 
शाखा का प्रचार सबसे अधिक है। इस शाखा का प्रचलन दक्षिण में ही 
अधिक है।' 


शुक्लयजु:संहिता की दो शाखाएँ हैं - काण्व एवं माध्यन्दिन। 
माध्यन्दिन-शाखा के ब्राह्मणों का अधिकतर भाग उत्तरभारत का है।* 
कुछ-कुछ दाक्षिणात्य ब्राह्मण काण्व-शाखाध्यायी हैं। 


सामसंहिता की तीन शाखाएँ, कौथुम, राणायणीय एवं जैमिनीय 
उपलब्ध हैं। कौथुम-शाखा का ब्राह्मण-सम्प्रदाय गुजरात एवं बड़ाल में 
पाया जाता है। किन्तु बड्भाली ब्राह्मण वर्तमान' में गृहमपद्धति के अतिरिक्त 
सामवेद की विशेष कोई खबर नहीं रखते अथवा चर्चा नहीं करते। 
राणायणीय-शाखा के ब्राह्मण प्रधानत: महाराष्ट्र में पाए जाते हैं। वे कौथुम- 
शाखा की संहिता एवं ब्राह्मण को ही मानते आए हैं; किन्तु उनका 
कल्पसूत्र अपना है। जैमिनीय-शाखाध्यायी कुछ-कुछ कर्नाटक में पाए 
जाते हैं। इस शाखा की संहिता, ब्राह्मण एवं कल्पसूत्र सभी हैं।.. 


.._ किसी समय कुछ अथर्ववेदी ब्राह्मण महाराष्ट्र एवं गुजरात में थे, 
किन्तु इस समय उन्हें खोज पाना मुश्किल है। अथर्वसंहिता की दो 





१. पतञझलि ने कठ, कलाए, एवं चरक इन तीन शाखाओं का उल्लेख किया है। और 
यह भी बतलाते हैं कि “चरक-शाखा का अध्ययन-अध्यापन गाँव-गाँव में होता 
है।” शौनक ने भी “चरक-शाखा' को सवपिक्षां विशिष्ट शाखा बतलाया है। 
सम्प्रति इस शाखा का कोई पता ही नहीं। - 


(( २. - तैत्तितिय और माध्यन्दिन शाखा में 'ष' का उच्चारण 'ख' है। बाड़ला में भी 'क्ष' 


5 कख हैं। 


7 2 
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शाखाएँ - पिप्पलाद एवं शौनक हैं। जिसमें आजकल शौनकसंहिता ही 
विशेष प्रचारित है।' 


.. ... वेद की अनेक शाखाओं के लुप्त होने के बावजूद अभी- जो 
.. अवशिष्ट हैं, उससे ही वैदिक-भावना एवं साधना का सु्ठु परिचय प्राप्त 
- करना असम्भव नहीं; क्योंकि पहले ही बतलाया गया है कि शाखाभेद 
: ग्राय: अवान्तरभेद मात्र है, उसमें मूलविषय में कुछ अधिक प्रभेद 
... परिवर्तन नहीं हुआ है। 





वेद-संहिता 
[ १९] 


.. सर्वप्रथम ऋकसंहिता, संहिताओं में एक ऐसी संहिता है, जो 
भाषातत्त्व की दृष्टि से सर्वाधिक प्राचीन है। ऋक्संहिता कुछेक सूक्तों का 
.. सड्डूलन है। सूक्त का अर्थ है प्रशस्ति और आक्षरिक, अर्थ है 'शोभन 
बचना” एक-एक सूक्त में कई-कई ऋक सड्जडलित हैं। ग्यारह बालखिल्य- 
- सूक्तों को लेकर शाकलसंहिता में कुल १०२८ सूक्तों में १०५५२ ऋक ्‌ हैं। 
-. शाकलसंहिता के सूक्तों को दश “मण्डलों' में और वाष्कलसंहिता को 
. .' आठ “अष्टकों' में विभाजित किया गया हैं। शाकलसंहिता का विभाजन 
ही अधिक प्रचलित एवं युक्तिपूर्ण है, क्योंकि उसमें मन्त्र-सडःग्रह का 
_...... एक नियम पाया जाता है 
२ ३. . महिडदास ने अपने चरणठ : महिद्जदास ने अपने चरणव्यूहसूत्र-भाष्य में कई प्राचीन श्लोकों का उद्धरण दिया 
.... है, जिसमें देश-भेद से शाखा-भेद का एक विवरण प्राप्त होता है (चौख्म्बा सं, 
पृष्ठ ३३।३४) । 
अन्यतम प्राचीन संज्ञा सृक्तताक्‌' (ऋ, ५।४९।५) अथवा 'सृक्तवाक' ऋक्‌संहिता 
के अनुसार सूक्तवाक का उच्चारण करके ही अग्नि में आहुति दी जाती #; 
सूक्तवाक विश्वैंदेवगण की आदिसृष्टि एवं हवि: है (१०।८८७-८)। अतएव 
सूक्तवाक ऋषियों के अनुसार दिव्य आवेश का फल है। उसकी ही प्रेरणा से अग्नि 
में आहुति दी जाती है। पहले भाव, फिर कर्म। मीमांसकों ने भी यही क्रम स्वीकार 
हा किया है। उनके अनुसार मन्त्र ही कर्म का अनुस्मारक है। 
३. निरुक्तकार यास्क भी ऋक्संहितां की शाखाओं को 'दशतयी' कहते हैं (७।८)। 
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८द्ध हु द वेद-मीमांसा 


,मण्डल का उपविभाग “अनुवाक' एवं अष्टक का 'अध्याय' है। 
वाष्कलसंहिता के आठ अष्टकों में आठ-आठ के ६४ अध्याय हैं। 
:. शाकलसंहिता में अनुवाकों की सडख्या ८५ है। प्रत्येक अध्याय को सूक्त 
 सड्ख्या प्रायः समान है, किन्तु अनुवाकों की सूक्त सड्ख्या कुछ 
अनियमित है। अनुवाक एवं अध्याय दोनों का ही अर्थ 'पाठ' ([.8580५) 
है।' पुनः प्रत्येक अध्याय कुछेक वर्गों में विभक्त है। ऋकसंहिता के 
किसी मन्त्र कौ सूचना देने के लिए मण्डल एवं सूक्त के अनुसार अथवा 
अष्टक, अध्याय और वर्ग के अनुसार मन्त्र-सड्ख्या का उल्लेख करना 

ही यथार्थ पद्धति है। 


ऋकसंहिता के मन्त्रों के विन्यास पर ध्यान देने से कई बातें सामने 

आती हैं। प्रथमत: संहिता के प्रथम एवं दशम मण्डल में विभिन्न वंशीय 
ऋषियों के मन्त्रों का सड्ग्रह किया गया है, एवं दोनों मण्डलों में ही 
सूक्त-सड्ख्या समान है (१९१)। द्वितीय से सप्तम तक प्रत्येक मण्डल 
में एक-एक वंश के ऋषियों के मन्त्र हैं, अतएव इन छह मण्डलों को 


आर्षमण्डल कह सकते हैं। अष्टम मण्डल विभिन्न ऋषियों द्वारा रचित 


प्रगाथ का सडझह है, इसलिए प्रथम एवं दशम मण्डल की तरह यह 
प्रगाथमण्डल भी एक प्रकीर्ण मण्डल है। नवम मण्डल केवल सोममन्त्रों 
का सड्झ्ह है एवं वह भी विभिन्न ऋषियों की रचना है। अतएव यह 
सोममण्डल भी एक और प्रकीर्ण मण्डल है। आधुनिक पण्डितों की 
दृष्टि में छह आर्षमण्डल ही संहिता का प्राचीनतम भाग है तथा प्रकीर्ण 
मण्डलों में प्रगाथमण्डल एवं सोममण्डल परिशिष्ट है और प्रथम एवं 
दशम मण्डल परवर्तीकाल का संयोजन है। इन दो मण्डलों की सूक्त-सहख्या 
बराबर क्‍यों है? वह एक रहस्य है। 


० १. पाणिनि के एक सूत्र में 'अध्यायानुवाकयोर्लुक्‌' है (५।२।६ ० ) | अतएवं अनुवाक 





_ अथवा अध्याय के अनुसार पाठ - दोनों ही प्राचीन। परवर्ती दो सूत्रों में दो गणों 


का उल्लेख है। उससे प्राचीनपाठ-विभाग का एक आभास प्राप्त होता हैं। 
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४ “संयोजन की बात भाषा की दृष्टि से अवश्य समर्थित होती हे, 
5 क्योंकि प्रथम और दशम मण्डल की भाषा में क्रमिक-विंकास के कई 
पा द लक्षण प्राप्त होते हैं। पण्डितों ने भाव की दृष्टि से भी क्रमिक-विकास 
5 की बात उठाई है। किन्तु वह तर्कसड्भत प्रतीत नहीं होता। समस्त ऋक्‌ 
संहिता में भाव का एक ही परिमण्डल है। दशम मण्डल के कई सूक्तों 
..- में जिस दार्शनिक भावना का परिचय प्राप्त होता है, उसका आभास 
:आर्षमण्डलों में नहीं है, वह सच नहीं। इसके सम्बन्ध में अन्यत्र 
. आलोचना की जाएगी। 






... आर्षमण्डल के ऋषि क्रमश: गृत्समद, विश्वामित्र, वामदेव, अत्रि, 
.. भ्ररद्वाज एवं वसिष्ठ हैं। उनका प्रत्येक मण्डल अग्निसृक्त से आरम्भ 
... हुआ है। सोममण्डल का आरम्भ सोमसूक्त से हुआ है, एवं प्रगाथमण्डल 
. क॑ आरम्भ में भी अग्निसृक्त नहीं है। फिर प्रथम एवं. दशम मण्डल के 
आरम्भ में अग्निसूक्त है। अर्थात्‌ ये दोनों मण्डल आर्षमण्डल के ही 
आदर्श के अनुरूप सड्डलित हैं। 
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आर्षमण्डल में देवता-विन्यास का एक नियम है। प्रत्येक मण्डल 
के आरम्भ में हमें अग्निसृक्त तत्पश्चात्‌ इन्द्रसूक्त फिर अन्यान्य देवताओं 
के सूक्तों का सडग्रह प्राप्त होता है। अनुष्ठान एवं साधना की दृष्टि से 
अग्नि, इन्द्र एवं सोम ऋग्वेद के तीन प्रधानदेवता हैं। इसलिए ऋक्‌ 
संहिता में उनकी निर्धारित मन्त्र-सझुख्या भी सवपिक्षा अधिक है।' 
अतएव प्रत्येक आर्षमण्डल में भी अग्नि और इन्द्र के सूक्त ही सड्ख्या 
में अधिक हैं। सोममण्डल में सोमसूक्तों को अलग सड्डलित किया 
गयाहै। .' 
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इस देवत्रयी की अनुवृत्ति तन्त्र-साधना में अग्नि, सूर्य और सोम के रूप में पाई 
जाती है। हम साधारणत: इन्द्र को वर्षण के देवता के रूप में जानते हैं; किन्तु 
वर्षण उनकी एक विभूति मात्र है। वस्तुतः वे आदित्य हैं। इस देश में जब वर्षा 
आरम्भ होती है, तब सूर्य उत्तरायण के शीर्षबिन्दु पर होता है, इसे ध्यान में रखना 
होगा। विस्तृत आलोचना “इन्द्र प्रसड्भ में द्रष्टव्य। 
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८८ बेद-मीमांसा -बैदिक साहित्य: संहिता ८९ 


_ अग्नि और इन्द्र को छोड़कर अन्यान्य देवताओं को सूक्त-सडख्या 
के अनुसार आर्षमण्डल में सजाया गया है। जिस देवता के सूक्त सडुख्या 
में सबसे अधिक हैं, उन्हें सबसे पहले स्थान दिया गया है। जहाँ सूक्त 
सडख्या समान है, वहाँ जिस देवता के प्रथम सूक्त में मन्त्रसह्ख्या सब 
से अधिक है, उसे पहले रखा गया है। फिर प्रत्येक देवता के सूक्तों को 
'छन्द के क्रम के अनुसार सजाया गया है - जैसे जगती छन्द के सूक्तों 

: को सबसे पहले रखा गया है एवं गायत्री छन्द के सूक्तों को सबके अन्त 
में। फिर उनमें भी बड़े सूक्तों को क्रमश: छोटे सूक्तों के पश्चात्‌ रखा 
गया है। इस नियम में व्यतिक्रम बहुत कम है। जिसके कारण प्रत्येक 
आर्षमण्डल में प्रत्येक सूक्त का स्थान मोटे तौर पर निर्धारित होने से 
संहिता के ढाँचे में विशेष परिवर्तन नहीं हो पाया है।' 


प्रगाथ मण्डल का अन्य नाम उदगातृ मण्डल है, क्योंकि सोमयाग 
में उदगाता के काम में जिन सब मन्त्रों की ज़रूरत पड़ती है, यह उन्हीं 
मन्त्रों का .सडग्रह है। इसमें प्रगाथ की सडख्या ही अधिक है, यद्यपि 
अन्यान्य मण्डलों में कुछ प्रगाथ हैं।' इस मण्डल के अधिकांश ऋषि ही 
कण्ववंशी हैं, अतएव यह भी एक प्रकार का आर्षमण्डल है। इसमें 
सूक्तों को मुख्यत: ऋषियों के अनुसार सजाया गया है। प्राय: प्रथम सूक्त 
की मन्त्र-सड्ख्या के क्रम-हास को अनुसार जिसमें देवताओं का 
विन्यास किया गया है। हे 


-:& जान पड़ता है, आर्षमण्डल, प्रगाथमण्डल और सोममण्डल का 
सड्डलन त्रयीविद्या के सल्भेत का द्योतक है। देवता का आवाहन और 
:- प्रशस्ति, उनके प्रति गान एवं उन्हें सोमपान कराना, यह यज्ञ की मूल . 
:- रीति है। इन कार्यों को क्रमशः होता, उद्गाता एवं अध्वर्यु किया करते हैं।' 


..._ आर्षमण्डलों का अधिक भाग प्रशस्ति-मन्त्रों का सड्ग्ग्रह है एवं 
हर प्रगाथमण्डल में ऋक-मन्त्रों की सामयोनि है। फिर सोममण्डल का 
; हे देवता केवल सोम नहीं, बल्कि 'पवमानगुणविशिष्ट' सोम है।' पार्थिव 
: सोमलता जब संस्कृत एवं “'पूत” (पवित्र) होकर अमृतरस-प्रवाहिणी 
“ होती है, तब उसका देवता पवमान सोम होता है। सोम का यह पावन 
- या शोधन अध्वर्युगणों का कार्य है। अतएवं सोममण्डल के साथ उनका 
:. सम्बन्ध सुस्पष्ट है।' इस प्रकार द्वितीय से नवम मण्डल तक मन्त्र- 
सड्डुलन के अन्तर्गत सोमयाग के आधार पर ऋकसंहिता के एक 
सुसंहत, सुव्यवस्थित ढाँचे का चित्र भलीभाँति स्पष्ट हो उठता है।' 
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"४ १. सोमयाग के सोलह ऋत्विकों के चार गण - होतृगण, उद्गातृगण, अध्वर्युगण एवं 
रा ब्रह्मगण। ऋक्‌संहिता में प्रधान चार ऋत्विकों के ही नाम अनेक स्थानों पर पाए 
जाते हैं। एक साथ उनके कार्यों की विवृति १०/७१।॥११ वें ऋक्‌ में मिलती है। 

२. सायण, ऋक्‌ ९१११; 'नवमं मण्डल पावमानं सौम्यम्‌' (सर्वानुक्रमणी)। 

३. अध्वर्युगणों का सारा कार्य ही यजुर्मन्त्रों द्वारा होता है। जब सोमयाग के माध्यन्दिन 
सवन में (दोपहर में लता को कूट-पीसकर रस निकालने के समय) लता को 
फैलाकर 'ग्रावा' अथवा सोम को कूटने-पीसने के पत्थर की स्तुति की जाती है, 
तब सोममण्डल के विकल्प में आवपन होता है (आ. श्री. ५।१२)। सोममण्डल 
के प्राय: आधे मन्त्र ही सामयोनि हैं, यहाँ तक कि इस दृष्टि से प्रगाथमण्डल की 
अपेक्षा भी सामयोनि मन्त्रों का अनुपात इस मण्डल- में ही अधिक है। सामसंहिता 

हर के आधे से अधिक मन्त्र इन दोनों मण्डलों के ही हैं। 

| ४ ४. सोमयाग ही समस्त यागों में श्रेष्ठ है, यही वैदिक-साधना का चरम बिन्दु है। बाहर 

ही सोमयाग लुप्त हो चुका है, किन्तु उसके भाव को लेकर साधना की अनुवृत्ति अब 

भी जारी है। सोमविद्या अथवा मंधुविद्या ही तन्त्र की श्रीविद्या में रूपान्तरित हुई, 
जो तान्त्रिकसाधना का चरम लक्ष्य है एवं जिसका व्यापक प्रचार आज भी पूरे 
भारतवर्ष में है। 
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सोममण्डल छन्द के अनुसार सजाया गया है। आरम्भ में गायत्री 
तत्पश्चात्‌ जगती, तत्पश्चात्‌ त्रिष्टुप्‌ एवं सबसे अन्त में अन्यान्य हन्हदों 
के सूक्त हैं। यहाँ भी प्रत्येक छन्द के पक्ष में सूक्तों को मोटे-तौरपर उसी 
क्रमहस्वता के नियम के अनुसार सजाया गया है। 
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१. विन्यास के इस नियम के आविष्कारक छग्व२0#6पर । 
|: २. बृहती' अथवा-'ककुभ' छनन्‍्द के एक मन्त्र के साथ सतोबृहती छन्द्‌ के एक मन्त्र 
को मिलाने से 'प्रगाथ' होता है। प्रगाथ में 'साम' अथवा सुर देकर गाया जाता है। 
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९० े वेद-मीमांसा ै 


.. इन आठ मण्डलों की ऋषि-सूची देखने पर एक और बात स्पष्ट 
होती है। यदि सोमयाग ही वैदिक यज्ञ-साधना का चरम है, तो. फिर 


सोममण्डल में आर्ष-मण्डल के प्रत्येक ऋषि-वंश द्वारा रचित सूक्त होंगे, .. 


एवं ऐसा है भी।; किन्तु कश्यप एवं अंड्रिरावंश के ऋषियों के सूक्त उन 
सब सूक्तों की सड्ख्या को पार कर गए हैं। उसके पश्चात्‌ ही भृगुवंशी 


ऋषियों का स्थान है। फिर आर्षमण्डल के अन्यान्य ऋषियों द्वारा रंचित 


सूक्त-सड्ख्या से कण्ववंशीं ऋषियों कौ सूक्त-सड्ख्या अधिक है।'हम 
जानते हैं कि प्रगाथमण्डल का अधिकांश ही इस वंश के ऋषियों द्वारा 
ही रचित है। 


इससे स्पष्ट है कि आर्षमण्डल के बाहर जो दो मण्डल विशेष रूप 

से सोमयाग से जुड़े हैं, उनमें कश्यप, अड्भिरा एवं कण्ववंशी ऋषियों का 

ही प्राधान्य है। इनमें अग्निविद्या के प्रवर्तक अड्िरा अत्यन्त प्राचीन ऋषि 

हैं। ऋकसंहिता में उनका अनेक बार उल्लेख है। बे अथर्ववेद के भी 

प्रवर्तक हैं। हम यह भी जानते हैं कि -कण्ववंशी ऋषिगण यजुर्वेद की 
: एक शाखा के प्रवर्तक हैं। कश्यप, सप्तर्षियों में अन्यतम हैं।' 


सभी ओर से विचार करने पर आर्षमण्डल के ऋषियों के साथ 
कश्यप, अज्जिरा एवं कण्ववंशी ऋषियों को भी जोड़ लेना उचित है। तो 
फिर इस प्रकार ऋकसंहिता के प्राचीन ढाँचे की परिधि नवम मण्डल 





१९. ऋकसंहिता में सप्तर्षि का उल्लेख इस प्रकार है -- सप्तऋषयस्तपसे ये निषेदु; 
१०१०९] तु: ८२२३; ऋषय: सप्त दैव्या: १३०७। सोममण्डल का एक प्रगाथ 
सूक्त (१०७) सप्तर्षिगण द्वारा रचिता वहाँ सप्तर्षियों के नाम भरद्वाज 'बाह॑स्पत्य, 
कश्यप 'भारीच, गौतम *राहूगण, भौम *अत्रि, विश्वामित्र “गाधिन, जमदग्नि 

भार्गव एवं मैत्रावरुणि/ वसिष्ठ हैं। इनमें कश्यप के अतिरिक्त छह ऋषियों को 
हम आर्षमण्डल के ऋष्यों के साथ युक्त या जुड़ा देखते हैं। फिर कश्यपवंशी 
ऋषियों को सोममछडल के सर्वाधिक सूक्तों (प्रायः एक तृतीयांश) के रचयिता 

के रूप में पाते है। सामेवेद के वंशब्राह्मण के अनुसार ऋषि कश्यप ही सामवेद 
के आद्रि प्रवर्तक हैं। उन्होंने अग्नि से सामविद्या प्राप्त की थी। 
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तक विस्तृत होती है। संहिता को यदि यज्ञकर्म के आग्रह की भूमिका में क्‍ 
सड्डलित किया गया है, तो यह दृष्टि ही समीचीन है। 


मन््रद्रष्ठ प्राचीन ऋषिवंश के प्रवर्तक के रूप में हमें कई नाम 


 पिलते हैं - जैसे भृगु, विश्वामित्र, गोतम, अन्रि, भरद्वाज, वसिष्ठ, कण्व, 
"कश्यप एवं अड्डिरा। प्रथम सात वंश के ऋषि क्रमश: ऋकसंहिता के 
:- द्वितीय से अष्टम मण्डल के द्रश् हैं, एवं अन्तिम दोनों वंश के ऋषि 
:.. सोममण्डल के आधे से भी अधिक मन्त्रों के द्रष्ट हैं। ऋकसंहिता में इन 
सब का नामोल्लेख है। इसके अलावा वहाँ 'अथर्वा' भी एक प्रधान 


ऋषि: के रूप में गण्य हैं।' 


इस प्रकार हम देखते हैं कि ऋकसंहिता के द्वितीय से नवम 
मण्डल तक मन्त्र-सडःग्गरह के अन्तर्गत यज्ञभावना का एक अनुषड् या 
प्रसड़्र है। यह अंश ही संहिता का प्राचीन ढाँचा है, जिसके आदि और 
अन्त में प्रथम और दशम मण्डल उपक्रम एवं उपसंहार जैसे दो संयोजन 
हैं। उनमें उपक्रम ही प्राक्तन है, एवं उपसहार प्रकीर्ण अथवा छिटपुट 
मन्त्रों का अन्तिम संयोजन है। इसके कारण भी प्रथम मण्डल एवं दशम 
मण्डल की सृक्त-सडख्या समान हो सकती है। 


वस्तुत:, प्रथम मण्डल छोटे-छोटे कई आर्षमण्डलों का सड्स्ग्रह है। 
भगु, अत्रि एवं भरद्वाजवंशी ऋषियों के अतिरिक्त प्राचीन ऋषि-वंश के 


चर , १. अड्विरा जिस प्रकार अग्निविद्या के प्रवर्तक हैं, उसी प्रकार अथर्वा ने भी प्रथम 


“- अग्निमन्थन का प्रवर्तन किया। द्रष्टव्य: त्वामग्ने पुष्करादध्यथर्वा निरमन्थत मूर्ध्नो 
विश्वस्थ वाघत: (यहाँ मूर्द्धझनय कमल का मन्‍्थन करके अग्नि-समिन्धन का 
उल्लेख पाते हैं) ६१६१३ तमु त्वा दध्यडःऋषि: पुत्र ईथे अथर्वण: १६१४; 
“इममु त्यमथर्ववदग्नि मन्थन्ति वेधस; १५१७ ...अथर्वा मनुष्पिता.....घियमत्नत 
१।८०।१६; यपश्जैरथर्वा प्रथमः पथस्तते ८३॥५; अग्निर्जातो अथर्वणा १०२१५, 
८७।१२; यस्नेरथर्वा प्रथमो विधारयत्‌ ९ २॥३०; १४६। 
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९२ वेद-मीमांसा 


सभी यहाँ हैं। उसमें फिर अड्भिरावंशी ऋषियों की सूक्त-सडरख्या ही 
सवपिक्षा अधिक है।' * 


आर्षमण्डलों की तरह प्राय: प्रत्येक उपमण्डल का आरम्भ एक 
अग्निसूक्त द्वारा हुआ है।' वैसे देवताओं में अग्नि एवं इन्द्र की प्रधानता 
है; यद्यपि सारे उपमण्डलों में ही ठीक अग्नि के बाद ही इन्द्र को नहीं 
रखा गया है। द 


इस मण्डल का प्रारम्भिक अनुवाक विशेष अर्थपूर्ण है। पहले ही 
दिखाई देता है कि विश्वामित्रवंशी ऋषि के मन्त्र द्वारा संहिता का आरम्भ 
किया गया है। इन्हीं विश्वामित्र का ही सावित्र-मन्त्र आजतक इस देश 
के द्विजातियों का नित्य जप्य-स्वाध्याय मन्त्र है। एक बार विश्वामित्र ने 
सुदास की यज्ञसभा में घोषणा की थी कि 'विश्वामित्र की ब्रह्मशक्ति 
ही भारतजनों की रक्षा करती है! (ऋ. ३॥५३।१२)। उनकी वह 
उदात्त घोषणा सत्य प्रमाणित हुई। तो क्‍या उनके प्रभाव के फलस्वरूप 
ही ऋकसंहिता की सूचना उनके पुत्र मधुच्छन्दा के अग्निमन्त्र द्वारा 
हुई? 


उसके बाद इस अनुवाक के तीन सूक्तों का आरम्भ क्रमश: अग्नि, 
वायु एवं अश्विद्दय के मन्त्रों द्वारा किया गया है। बेद में पृथिवी, 
अन्तरिक्ष एवं द्यो: का उल्लेख है। निरुक्तकार यास्क का कथन है कि 





१. अद्धिसावंशी ऋषियों की सूक्त सड्ख्या ७०, गोतमवंशियों की २७, कण्ववंशियों . 


को २७, अग्स्त्य मैत्रावरुणि की २६ (इनके द्वारा रचित मन्त्र अन्यत्र कहीं नहीं), 


विश्वामित्रवंशियों की १८, परुच्छेप दैवोदासि की १३ (इनके मन्त्र भी और कहीं 


नहीं, केवल सोममण्डल में एक सूक्त इनके पुत्र का है; उनके सभी सूक्तों ही 
दीर्घछन्द के रूप में ऋकसंहिता में विशेष स्थान प्राप्त है), वसिष्ठवंशियों की दर 
और कश्यप की सूक्तसंख्या मात्र १। गोतम के पिता रहुगण एक अड्रिस्स हैं 
(९।३७, ३८)। अस्तु, गोतम के सूक्तों को लेकर अद्भिरावश की सूक्त-संडख्या 
प्रथममण्डल में प्रायः आधी है। 

केवल, सव्य आड्रिरस, कक्षीवान्‌ दैर्ध तमस एवं अगस्त्य मैत्रावर॒ण के उपमण्डलों 
के आरम्भ में अग्निसक्त नहीं है।... 
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वैदिक साहित्य: संहिता ९३ 


तीनों लोकों में ही देवताओं का अवस्थान है (७।५)। उनमें अग्नि 
पृथिवीस्थान देवताओं में प्रथम, अन्तरिक्षस्थान देवताओं में वायु (अथवा 
इन्द्र) प्रथम एवं अश्विद्वय, झुस्थान देवताओं में प्रथम हैं। इस विन्यास 
के साथ अध्यात्म-साधना का सम्बन्ध है, इस पर अन्यत्र प्रकाश डाला 
जाएगा। निश्चित रूप से इस क्रम को लक्ष्य रखकर ही सूक्तों की रचना 
हुई है, एवं संहिता के शुरू में ही विन्यस्त किया गया है।. 


तीनों सूक्तों के विनियोग का भी वेशिष्ट्य है। अग्निष्टोम एक 
सोमयाग है, जो पाँच दिन तक चलता है। असली याग अन्तिम दिन ही 
होता है। उस दिन का नाम 'सुत्या दिवस' है; क्योंकि इसी दिन सोमलता 
को कूट-छानकर उसके रस की आहुति दी जाती है। प्रातः, मध्याह् एवं 
सायड्डाल तीन बार आहुति के लिए “'सवन' अथवा रस निचोड़ना होता 
हैं। उस दिन प्रातःकाल से ही सूर्योदय क॑ पहले “होता' कई प्रशस्ति- 
मन्त्रों का पाठ करता है, इस अनुवाक का प्रथम अग्निसृक्त उसके 
अन्तर्गत है। इस प्रात: सवन में अग्नि के प्रति स्तोत्र! गायन के पश्चात्‌ 
होता एक “शस्त्र' अथवा देवता की प्रशस्ति का पाठ करता है, जिसका 
नाम “प्रठग शस्त्र' है। यह 'शस्त्र' ऋकसंहिता के प्रथम मण्डल के प्रथम 
अनुवाक के द्वितीय एवं तृतीय सूक्त को लेकर रचा गया है। शस्त्र के 
देवता क्रमश: वायु, इन्द्र-वायु, मित्र-वरुण (मित्रावरुणो), अश्विद्दय, 
इन्द्र, विश्वेदेव और सरस्वती हैं। ऐतरेय-ब्राह्मण का कथन है कि यह 
शस्त्र “यजमानस्याध्यात्ममिवोकथम्‌॥ यज्ञ के फलस्वरूप यजमान का 
देवजन्म होता है, उसे दिव्य देह प्राप्त होती है। इसके पूर्व 'आज्य शस्त्र' 
का पाठ करके होता ने यजमान के जिस नूतन शरीर को उत्पन्न किया 
है, उसे वह इस शःस्त्रपाठ के द्वारा संस्कृत करता है - यजमान के मुख्य 
प्राण प्राणापान, चक्षु, श्रोत्र, अड्भ-प्रत्यड़ और वाक्‌ क्रमश: प्रठग शस्त्र के 
देवताओं के आवेश से दिव्यगुणसम्पन्न होते हैं।* 
१. अग्न आयाहि वीतये. सा. सं. १ (६६०) 


द्रष्टव्य : ऐ, ब्रा. ३११-३। होता शस्त्र को चाहे, तो अभिचार-रूप में भी प्रयोग कर 
सकता है। । 


९४ बेद-मीमांसा 


अतएव इस दृष्टि से शस्त्र का महत्त्व अत्यधिक है, और यह कहा 
जा सकता है कि यज्ञ-विधि का चरम तात्पर्य इस शस्त्र में ही निहित 
 है। इसलिए ऋकसंहिता के आरम्भ में ही इस शस्त्र को स्थापित करने 
का एक विशेष अर्थ है।' 


इस प्रकार प्रथम मण्डल द्वारा ऋकसंहिता का उपक्रम आरम्भ 
हुआ। तत्पश्चातू आठ मण्डलों में त्रयीविद्या से सम्बन्धित मन्त्र-सड्डलन 


वैदिक साहित्य: संहिता ९७५ 


द्रष्टटय है कि उपमण्डलों का आयतन लघु है, एबं वे अष्टम अष्टक के 


तृतीय अध्याय का अतिक्रमण नहीं कर पाए हैं। इसके पश्चात्‌ मण्डल 
के समापन तक एक-एक ऋषि के केवल एक सूक्त का सडग्ग्रह किया 
मैया है।' 


इस प्रकार स्वभावत: यह मण्डल दो भागों में विभक्त है। प्रथम 
भाग की सड्डूलन-पद्धति कुछ-कुछ प्रथम मण्डल जैसी ही है।' द्वितीय 


के पश्चात्‌ दशम मण्डल द्वारा संहिता का उपसंहार किया गया। 


दशम मण्डल का आरम्भ त्रित आप्त्य के एक उपमण्डल से हुआ 
है।! जिसका देवता अग्नि है। ऐसे और भी कई उपमण्डल हैं, जो 
त्रिशिरा, त्वाष्ट्रों, हविर्धान आड्विस्स, विमद इन्द्र", वत्सप्रि भालन्द्न मा 
सुमित्र वाध्य्श्व” के हैं। जिनका आरम्भ अग्निसृक्त द्वारा किया गया है। कु 
वसुक्र इन्द्रर, कृष्ण आड्रिरस', इन्द्र बैकुण्ठ”, वृहदुक्थ वामदेव्य*' एवं । 
गौरीवीति'' के कई उपमण्डलों का आरम्भ इन्द्रसक्त से किया गया है। 


भाग प्रकीर्ण सूक्तों का सड्डलन है। अन्तिम भाग में कई एक विख्यात 
दार्शनिक सूक्त सड्डूलित हैं।” इसके अतिरिक्त इस भाग में कुछ आथर्वण- 





४६ १. १०।८५ सूक्त तक। 

६५७ २. १११ से ११४ तक विरूपवंशी चार ऋषियों के चार सूक्त हैं। इसे एक उपमण्डल 

क्‍ के रूप में गिना जा सकता है। आरम्भ इन्द्र-सूक्त से। 

(८ ह इसमें मात्र एक सूक्त की रचना जिन ऋषियों ने की है, वे हैं - अभितपा: सौर्य 

(३७), इन्द्र मुष्कवान्‌ (३८), सप्तगु आड्रिस्स (४७), सिन्धुक्षित्‌ प्रैयमेध (७५) , 
जरत्कर्ण सर्प ऐसवत (७६)। और सभी एक से अधिक सूक्तों के रचयिता हैं। 
अग्नि अथवा इन्द्र के अतिरिक्त अन्य देवताओं द्वारा जिन उपमण्डलों का आरम्भ 
हुआ है, उनके ऋषि हैं - कवष ऐलूष (३०-३४) लुश धानाक (३५-३६), 
घोषा काक्षीवती एवं उनके पुत्र (३९-४१), बन्धु, श्रुतबन्धु, विप्रबन्धु तीन भाई 
(५७-६०); ये सभी अगस्त्य क॑ भागमिनेय हैं; नाभानेदिष्ठ मानव (६१-६२), गय 
प्लात (६३-६४), वसुकर्ण वासुक्र (६५-६६), अयास्य आड्रिर्स (६७-६८), 
बृहस्पति आड्रिरस (७१-७२) स्यथूमरश्मि भार्गव (७७-७८), विश्वकर्मा भौवन 
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२४ १. प्रठग शस्त्र के देवता-विन्यास के साथ तुलनीय १२३ (अश्विद्य एवं सरस्वती) है 
२।४१ (यहाँ देवता-विन्यास हूबहू एक है)! इस विन्यास का निश्चय ही एक 
साम्प्रदायिक परम्परागत तात्पर्य है। द्र. 'सरस्वती' ३।४।८। 'प्रउग' संज्ञा ऋक्‍संहिता 
में ही है (१०।१३०।३) वहाँ 'प्रठग” देवयज्ञ का उपादान है। 

२४ रे. अन्यान्य मण्डल में इनके कई सूक्त हैं : १।१०५, ८४७, ९।३३-३८,१०२; 
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१०।१-७। (८१-८२) मन्यु तापस (८३-८४)। 
४६ ३. ८॥९ ४४ ४. जैसे - पुरुषसूक्त (९०), विश्वेदेव सूक्त (११४), हिरण्यगर्भ सृक्त (१२१), वेन 
/ ५ - ४. ११॥१३। . सृक्त (१२३), ( देवी सूक्त ) वाक्‌ सूक्त (१२५) , रात्रि-सूक्त (१२७) , नासदीय 
५८ ५. २०।२६। कु सूक्त (१२९) यज्ञ-सूक्त (१३०) श्रद्धा-सूक्त (१५१), यमी-सूक्त (१५४), 
४र्ज 5... डेंणादिद। < मायाभेद सूक्त (१७७) सार्पराज्ञी सक्त (१८९), अघमर्षण सूक्त (१९०, यह 
६०४७. ६९।७०; अन्त का आप्रीसूक्त। उसके बाद सप्ति वाजम्भर का ७९।८९ < द्विजाति का नित्य पाठूय ; ऋषि, विश्वामित्रवंशी) एवं सबके अन्त में संज्ञान सृक्त . 
54८. २७।२९। (१९१)। किन्तु बृहस्पति के दो प्रसिद्ध सूक्त जिनमें वाक्‌ एवं सृष्टि-रहस्य का 
शा. ५. डेरे-४४ हे वर्णन किया गया है, वे प्रथम भाग में हैं (७१-७२), इसी भाग में ही दो 
कह  मजिए च् विश्वकर्मा-सूक्त भी हैं (८१-८२)। जिस मुनि सूक्त (१३६) में आर्ष-धारा के 
हैं ११. ५४-५६॥। < है सन्निकट आर्य-संस्कृति की और एक धारा का परिचय मिलता है, वह द्वितीय भाग 
५7 १२. ७३।७४। ब 


में सडगृहीत हुआ है (तुलनीय, अथर्वसंहिता का ब्ात्य-सूक्त, पशञ्चद्शकाण्ड) 
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सृक्त भी है।' यहाँ ही प्रसिद्ध संवाद-सूक्त भी प्राप्त होते हैं।। एक ओर 
उच्चकोटि के दार्शनिक-तत्त्व और दूसरी ओर लौकिक-भावना के 
समावेश से इस द्वितीय भाग के साथ अथर्व-संहिता का अधिक साम्य है। 


मोटे तौर पर हम दशम मण्डल में देखते हैं कि ऋकसंहिता के मूल 


अंश में जिन ऋषियों के सूक्त छूटे हैं, उनके कुछ सूक्तों का एवं उसके 
अतिरिक्त कुछ प्रकीर्ण सृक्तों का सडग्य्रह किया गया है। फिर उनमें 


देवताओं के प्रति रचित सूक्तों के अलावा भी दार्शनिक एवं लौकिक- 
भावना के आधार पर रचे गए अनेक सूृक्त हैं, जिनमें आर्यमानस की 
विचित्र सृष्टि का परिचय प्राप्त होता है।* प्रकीर्ण सूक्तों के किसी-किसी 


ऋषि का नाम अथवा गोत्रनाम देवताओं के नाम से भिन्‍न नहीं है।* वहाँ 
ऋषि सम्भवत: अज्ञातनामा हैं। सायुज्य-भावना में देवता के भीतर स्वयं 
को विलीन कर देने के फलस्वरूप देवता के नाम से उनका नामकरण 
हुआ है, किन्तु इस नामकरण में बैदिक-साधना के एक मौलिक विभाव 
की सूचना प्राप्त होती है, जिसका परिचय हमें उपनिषद्‌ के जीव-ब्रह्म 
की ऐक्य-भावना में प्राप्त होता है। 





५५७ , ९. ओषधि-प्रयोग (९७) सपत्नीबाधन (१४५), अलक्ष्मीनाशन (१५५), यक्ष्मनाशन 


५» - 


(१६३), दुष्स्वप्ननाशन (१६४) स्वस्त्ययन, (१६५), सपत्ननाशन (१६६), 
कुछ-कुछ आधर्वण-मन्त्र अन्यान्य मण्डलों में भी हैं : - ११९१; २।४२-४३, 
३॥५३।१७-२४, ६।७५॥२-८, ७।१०४....। 

२. इन्द्र-इम्द्राणी बृषाकपि संवाद (८६) उर्वशी-पुरुरा-संवाद (९५) पणिसरमा... 
संवाद (१०८) किन्तु यम-यमी संवाद प्रथम भाग में (१०) यमगोत्रीय ऋषियों 
के उपमण्डल के निकट है। अनेक विद्वान इन कथोपकथनों को परवर्ती-युग के 
नाट्य-साहित्य के बीज के रूप में मानते हैं, लेकिन संवादसूक्त अन्यत्र भी मिलते 
हैँ। 


(५३. ३. अक्षसूक्त (३४) में जुआरी का आत्म-विलाप एवं अरण्यानीसूक्त में अरण्यरहस्य 


का वर्णन वास्तवधर्मी अथवा यथार्थवादी कविता का विस्मयजनक निदर्शन है। 


५७१ ४. जिस प्रकार यम वेवस्वत (१४), अभितपा सौर्य (३७), इन्द्र मुष्कवान्‌ (३८), 


विश्वकर्मा भोवन (८१-८२), मन्यु तापस (८३-८४), वाक्‌ आम्भृूणी (१२५), 
अनिल वबातायन (१६८), विभ्राट्‌ सौर्य (१७०)। 
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: दशम मण्डल में सूक्त सन्निवेश अथवा विन्यास का एक वैशिष्ट्य 


 है। प्रथम भाग के आरम्भ में एवं अन्त में छोटे-छोटे सूक्तों को स्थान 
: देकर मध्य में बड़े सूक्तों को रखा गया है। मोटे तौर पर यही नियम है 
किन्तु इस नियम का अनुसरण आर्षमण्डलों में नहीं किया गया है। फिर 


द्वितीय भाग में देखा जाता है कि बड़े सूक्तों को पहले स्थान देकर छोटे 
सूक्तों को क्रमश: रखा गया है। 


दशम मण्डल में छन्दों के प्रयोग का भी वैशिष्ट्य है। यहाँ यह 
दिखाई पड़ता है कि गायत्री-छन्द का प्रयोग कम होता जा रहा है, किन्तु 
उसकी तुलना में अनुष्टुपू-छन्द का प्रयोग बढ़ा है। परवर्ती काल में 
अनुष्टुपू अथवा श्लोक ही संस्कृत-साहित्य के प्रधान छन्द के रूप में 
स्थापित हुआ।' किन्तु/ऋकसंहिता का सर्वप्रधान छन्द त्रिष्टुप्‌ है, जिसका 
प्रयोग इस मण्डल में ही सबसे अधिक हैं। अतएव छन्‍्द की दृष्टि से 
भी हे मण्डल प्राचीन एवं अर्वाचीन प्रभाव के बीचों बीच स्थिर-सा 
लगता है। 


अनेक क्षेत्रों में भाषागत अर्वाचीनता के लक्षण इस मण्डल में 
अधिक स्पष्ट हैं, किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है। कि इसका सब कुछ 
ही अर्वाचीन है - यह कहना सड़त नहीं होगा। विशेषतया भाव की वय: 
सीमा का लेखा-जोखा भाषा के प्रमाण में हर समय पकड॒ में नहीं आता। 
दशम मण्डल के वातावरण में ऐसा कुछ नहीं है, जो अन्य मण्डलों में 
न पाया जाए। इसमें आथर्वण-भावना का समावेश भी कोई नयी बात 
नहीं, बल्कि वैदिक-संस्कृति की दार्शनिक और लौकिक दृष्टि की 
स्वीकृति" मात्र है। दशम मण्डल के द्वितीय भाग में हमें जिसका आभास 
मिलता है, अथर्वसंहिता में उसका ही विस्तार है। 





“8 १. किन्तु यह भी लक्षणीय है कि अतन्रिमण्डल में अनुष्टुप्‌ का प्रयोग दशम मण्डल 


की अपेक्षा भी अनुपात में अधिक है। 
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स्पष्ट है कि ऋकसंहिता के सम्पादन के मूल में एक सुष्ठु 
परिकल्पना कार्यरत रही है। प्रथम मण्डल से लेकर दशम मण्डल के 
प्रथम भाग तक सब मिलाकर भावों की एक संहति है, सघनता है। दशम 
मण्डल का द्वितीय भाग ही संहिता का यथार्थ उपसंहार एवं संयोजन है। 
प्रथम भाग के बाद प्रथम मण्डल के साथ सूक्त-सडख्या को समान 
रखते हुए संहिता का समापन, लगता है जान-बूझकर ही किया गया है। 


किन्तु याज्ञिकों की दृष्टि में, यह उपसंहार भी सप्रयोजन है। सोम 
याग के तीन ऋत्विक्‌ गणों की चर्चा पहले ही की गई है। जो त्रयीविद्या 


के प्रयोग में निपुण होते हैं, किन्तु चतुर्थ गण के नेता त्ह्मा का दायित्व 


ही यज्ञ में सबसे अधिक होता है। ऋकसंहिता में ही चारों प्रधान 
ऋत्विकों के कार्य का उल्लेख है।' उनमें “ब्रह्मा वदति जातविद्याम्‌' 
अर्थात्‌ ब्रह्मा समग्र वेदविद्या के धारक और प्रचारक हैं।' उनके समक्ष, 
उनके निर्देशन में यज्ञ अनुष्ठित होता है। कहीं भी यज्ञ की अड्भ-हानि 
होने पर वे आत्मशक्ति द्वारा उसकी पूर्ति करते हैं। अतएव ब्रह्मा के ज्ञान 


के समान शक्ति भी होनी चाहिए।' यह ज्ञान और शक्ति अड्विरा एवं: 


१. ऋचां त्वः पोषमास्त पुपुष्वान्‌ (होता), गायत्रं त्वों गायतिशक्वरीषु (उद्गाता), 
“ब्रह्मा! त्वो बदति जातविद्याम्‌, यज्ञस्य मात्रां वि मिमीत उ त्व: (अध्वर्यु:) 
१०७१॥११। 

आपस्तम्ब का कथन है, ब्रह्मा “ब्रह्मिष्ठ अथवा ब्रह्मवित्तम होंगे (श्रौतसूत्र 
३।१८।१), यजमान ब्रह्मा को वरण कर लेने पर जप करते हैं - 'अहं भूषति:, 
अहं भुवनपति:, अहंँ महतो भूतस्य पति.........बृहस्पतिदेवानां ब्रह्मा/........अहं 
मनुष्याणां' (तै. ब्रा. ३॥७६।१-३)। ऐतरेयब्राह्मण में है - यद्‌ ऋचैव होत्॑ पक्रैयते 


यजुषाध्वयर्व साम्नो उद्गीथं व्यारब्धा त्रयी विद्या भवति, अथ केन ब्रह्मत्वं होत्र 


क्रियते इति त्र्यय्या विद्ययेति ब्रूयात्‌......मनसैव ब्रह्मा संस्करोति (५।३३)। 


' रे. तु०. ऋ. ब्रह्मा चकार वर्धनम्‌ १॥८०।१; अपामर्श यतीनां ब्रह्मा भवति सारथि: 


१५८।६; ब्रह्मायं वाच: परम व्योम १६४।॥३५; ब्रह्मा्ं ब्रह्मवाहसं (इन्द्र की उपमा) 
६।४५।७। कहीं-कहीं अग्नि एवं ब्रह्म का साम्य दिखाया गया है (२।१।२, ४।९।४, 
७।७।५ : बाड़लादेश के ग्रामाझलों में आग लगने को “ब्रह्मा का कोप' कहते हैं)। 
अतएब अग्नि की तरह ब्रह्मा भी यज्ञ के मुख्य साधन हैं। 
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अथर्वा में थी; जो अग्निविद्या और यज्ञविधि के प्रवर्तक एवं प्रवक्ता थे। 
इसलिए ब्रह्मा को कभी-कभी अथर्ववेदविंद्‌ कहा जाता है। हमने पहले 
ही लक्ष्य किया है कि ऋकसंहिता में तीन ऋत्विक्‌ गण के साथ 
संश्लिष्ट मनन्‍्त्रों का ही सड्ग्रह किया गया है। दशम मण्डल के द्वितीय 
भाग में जो आथर्वण-मन्त्र सड्डलित हैं, वे विशेष रूप से ब्रह्मा की 
'जातविद्या' अथवा 'सर्वविद्या' के सूचक हैं। यहाँ ही संहिता के उपसंहार 
की सार्थकता है। होतृगण का वेद होने पर भी चार ऋत्विक्‌ गण के साथ 
संश्लिष्ट है। अर्थात्‌ समग्र यज्ञ-विधि के एक आदर्श को सामने रखकर 
ऋकसंहिता का सड्भुलन किया गया है। 


ऋकसंहिता में सारे ऋक्‌ ही सड्ढडलित हैं - ऐसा नहों है। 
शाकलसंहिता के मन्त्रों का एक “पदपाठ' है, जिसमें प्रत्यक मन्त्र का 
पदविश्लेषण किया गया है। शाकल्य उसके प्रणता हैं। उन्होंने संहिता के 
छह मन्त्रों का पदपाठ नहीं दिया है।! अनुमान किया जा सकता है कि 
उन्होंने इनकी गिनती संहिता के अन्तर्गत संयोजन के रूप में को है।' 
“पहले ही कहा गया हैं कि ऋक्‌ ही साम की योनि हैं। इसलिए 
सामसंहिता क॑ सारे मन्त्रों का ही ऋकसंहिता में होना उचित है, किन्त 
सामसंहिता क॑ मन्त्र ऋकसंहिता में नहीं मिलते। शाकल-शाखा में 
बालखिल्य-संहिता की गणना एक संयोजन. क॑ रूप में की जाती हैं, 
तथापि शाह्लायन-शाखा वह संहिता के-अन्तर्गत है, और वाष्कल-शाखा 
में भी उसे पूरा ही रखा गया है। ब्राह्मणग्रन्थों में कुछ ऐसे मन्त्रों का 
उल्लेख है, जो संहिता में नहीं हैं। अतएव शाकलसंहिता में मन्त्र-सड्डूलन 
आशिक हैं, उसके बाहर भी अनेक ऋक्‌ थे, उसका आसानी- से बोध 
होता है। 

हि ७-८. २. 
० जिद 


3५९।१२, १०।२०१, १२११०, १९०॥१-२३। 

प्रथम ऋक्‌; सूक्त क॑ उपसहार में अनुपयुक्त ढड़ से रखा गया हे। द्वितीय ऋक 
__ एक एकपदी ऋक ्‌ है, जसे सूक्त की भूमिका हो। तृतीय ऋक्‌ सूक्त का उपसंहार 

जैसा हैं, बहुत कुछ विवृति जेसा। शेष तीन ऋक्‌ अधमर्षण-सूक्त है जिसमें 

सृष्टि-क्रम का वर्णन हैं। 
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हक हे २. 


१०० वेद-मीमांस। 


साधारणत: इस प्रकार के ऋक्‌ का एक सडय्रह 'खिलसुक्तानि' 
नाम से ऋक्संहिता के परिशिष्ट के रूप में संयोजित रहता है। खिलसूक्त 
के अर्थ में उन सूक्तों का बोध होता है, जो शाकलसंहिता के बाहर हैं 
और जिन्हें अनुक्रमणिका में स्थान प्राप्त नहीं है, तथापि सम्प्रदाय-क्रम 
में संहिता के विशेष-विशेष अंश में जिनका स्थान निर्धारित किया 
गया है। 


आरम्भ में यह मान्यता थी कि खिलसूक्त अर्वाचीन-युग की रचना 
है, किन्तु गवेषणा के फलस्वरूप अब स्पष्ट हो चुका है कि अनेक 
खिल-सूक्त तो अतिप्राचीन हैं। केवल शाखा से बाहर होने के कारण 
उन्हें 'खिल' या “परिशिष्ट' के रूप में गिना गया है। खिल संहिता के 
अन्तर्गत पुरोरुचू एवं प्रेषमन्त्र निस्सन्देह प्राचीनतम-युग के मन्त्र हैं 
निविद्‌ तो निश्चय ही हैं। महानाम्नी बालखिल्य एवं कुन्ताप-सूक्त अति 
प्राचीन हैं। अधिकांश खिलसूक्त ही तथाकथित संहिता-युग के हैं। 
ब्राह्मणयुग के सूक्त कंम हैं। प्राचीन वैदिक-साहित्य में अनेक खिलमन्त्रों 
का उल्लेख है, किन्तु वे सर्वत्र ही 'ऋक्‌' अथवा नियम के रूप में ही 
परिंगणित हुए हैं; और उनके साथ 'खिल' विशेषण- कहीं भी नहीं जुड़ा 
ह। वस्तुत: यह विशेषण ही अर्वाचीन हे।' 





१. निविद्‌ का उल्लेख ऋक्‌संहिता में ही है - तानू पूर्वया “निविदा' हूमहे वयम्‌ 


१८९३; स पूर्बवया “निविदा” कव्यतायो रिमा: प्रजा अजनयन्मनूनाम्‌ ९६॥२; 
तामनु त्वा निविदं जो हवीमि; १७५।६; १७६।६; सत्तो होता निविद: पूर्व्या अनु 


२।३६।६ किमु ष्विदस्मे निविदों भननन्‍त ४॥१८।७ शंसन्ति के चितन्निविदों मनाना? 


६।६७।१०। तभी निवित्‌ पूर्व्या अथवा प्राचीन, यह लक्षणीय है। खिल संहिता 
में जो निवितू मन्त्र ग्राप्त होते हैं, उनमें अर्वाचीनता का कोई लक्षण ही नहीं। 
'निबिद्‌ के भीतर देवतत्त्व का संहत रूप है। सूक्त में उसका विस्तार है। 
खिलसंहिता शरह&८8 905. 906 तिलक विद्यापीठ संस्करण, खण्ड ४। 
30प्ा,छार द्वारा आविष्कृत ऋकसंहिता को काश्मीर पाण्डुलिपि से 
.. मध्य 0शा2 ने खिलसंहिता का एक प्रामाणिक एवं सटिप्पण संस्करण 


-नहै। 


के 
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प्रस्तुत किया है। तिलक विद्यापेठ की खिलसंहिता उसके ही आधार पर सड्डूलित .. 
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बैदिक साहित्य: संहिता द १०१ 


इस प्रकार हम देखते हैं कि ऋषियों ने भाव के आवेश में देवों की 
जिस प्रशस्ति की रचना की है', उसका ही यज्ञ के आदर्श को ध्यान में 


- रखकर ऋकसंहिता में सड्डलन किया गया है। सारी प्रशस्तियाँ एक समय 
. में नहीं रची गई अथवा ऐसी बात भी नहीं कि रचना का उपलक्ष्य 
: केबल कर्मकाण्ड ही है। अधिकांश सूक्तों में देवता के प्रति कवि-हृदय 
: की केवल एक उद्दीपना अथवा उत्तेजना अभिव्यक्त हुई है। अनेक सुक्तों 
- का केवल प्रातरनुवाक में विनियोग होने से समझ में आता है कि उनका 


उद्देश्य यज्ञ की भूमिका के रूप में एक चिन्मय परिवेश की सृष्टि करना 


 हैं। जप में विनियोग की साधारण-विधि का भी उद्देश्य वही है। ऋक्‌ 
को साम में परिणत करने में भी हम कवि-हृदय की ही प्रेरणा देखते 


हैं। सड्ढेप में कर्म को दृष्टि में रखकर जो मन्त्र रचे गए हैं, वे यजु: हें। 
ऋक अथवा साम के पक्ष में कर्म, उपलक्ष्य मात्र हे। इस अन्तर कं 


सम्बन्ध में शुरू से ही सतर्क रहना 3+>त है, नहीं तो हम ऋषि-हृदय 


की मूल प्रेरणा अथवा प्रवर्तन को गलत समझकर वैदिक भावना के 
इतिहास को विकृत कर सकते हैं। ऋक की रचना कवि हृदय की मुक्त 
प्रेरणा द्वारा हुई है, किन्तु उसका सड्ललन याज्ञिकों के प्रयोजन के 
अनुकूल किया गया हैं। इसलिए सारे ऋक एक शाखा में सड्डलित नहीं 
किए गए, अथवा सम्प्रदाय-भेद क॑ चलते उनमें शाखा-भद भी हुआ। 
इसे हम पहले ही बतला चुके हैं। किन्तु एक बार सड्डलित होने के 


१. ऋग्वेद की भाषा में ' धीरा मनसा वाचमक्रत' (१०।७१॥२), अर्थात्‌ सूक्तवाक्‌ के 
मूल में “घी” अथवा ध्यानचित्त की प्रेरणा है एवं प्रबुद्ध मन उसका माध्यम है। 
इस वाक्‌ का आविर्भाव होता है - 'हदा तप्टेषु मनसो जवेषु' (१०७१८) अर्थात्‌ 
जब मन अग्निशिखा की तरह (स्मरणीय मुण्डकोपनिषद्‌ में अग्नि की तृतीय 
शिखा का नाम 'मनोजवा' [१।॥२।४] अर्थात्‌ चेतना के अन्धेपन एवं विक्षोभ को 
दूर करता हुआ ऊर्ध्वमुखी अभीष्सा का दीप्त प्रकाश) चुलोक की ओर भागता 
है, एवं उसके साथ उसका आवेग तब हृदय के माध्यम से शिल्प रूप प्राप्त 
करता है। 


२ २. ऋषियों ने अनेक स्थलों पर ही नवीनतर प्रशस्ति-रचना करने की बात का उल्लेख 


किया हे। 






१०२ वेद-मीमांसा वैदिक साहित्य: संहिता १०३ 
पश्चात्‌ उसे अविकृत रखने का दायित्व याज्ञिकों ने लिया, और इस 
दायित्व का निर्वाह उन्होंने किस प्रकार निष्ठापूर्वक किया, उसका 
परिचय हमें तब मिलता है; जब हम देखते हैं कि हज़ारों वर्षों से लेकर 
आज़ तक ऋकसंहिता के ढाँचे में तनिक भी परिवर्तन नहीं हुआ अथवा 
उसके 'पाठ में विशेष कुछ हेर-फेर नहीं हुआ। किन्तु यह असम्भव-प्राय 
कार्य केवल स्पृति की सहायता से हुआ। ओर आजतक समग्र वेद्संहिता 
ही आचार्य-शिष्य परम्परा द्वारा कण्ठस्थ मौखिक रूप में प्रचारित होती 


आ रही है। अधिक समय नहीं हुआ, जब वे लिपिबद्ध की गईं।' 


संहिता के ढाँचे को अविकृत रखने के लिए अनेक प्रकार के पाठों 
का प्रवर्तन किया गया था। उनमें संहितापाठ मूल पाठ है। दो वर्णों की 
सन्निकटता को 'संहिता' कहते हैं। संहिता के कारण वर्ण एवं स्वर 
(७((फार]) के विकार होते हैं, जिनको व्याकरण में सन्धि क॑ नियम 
में निर्धारित किया गया है। इस प्रकार ऋक्‌ के पदों को सन्धि के ः 


से क्रमपाठ होता है। उसमें मन्त्र के पाठों को दो-दो बार किन्तु 
. जोड-जोड कर पढ़ना पड़ता है। परिणामतः प्रथम पद को छोड़कर 
प्रत्येक पद ही दो बार एक संहिता-पाठ के अनुसार और एक पदपाठ 
के अनुसार पढ़ना पड़ता है।' क्रमपाठ से और भी आठ पाठों की रचना 
हुई है - जय, माला, शिखा, रेखा, ध्वज, दण्ड, रथ एवं घन। प्रत्येक 
पाठ में नाना जटिल पद्धतियों से पद का विन्यास किया गया है, और बह 
जटिलता घनपाठ में पराकाष्ठा पर है।' इस प्रकार पाठों के विचित्र प्रयोग 
द्वारा अत्यन्त प्राचीनकाल से ही मन्त्रों को अविकृत, ज्यों का त्यों रखने 
की चेष्टा की गई थी। 


[ २ | 
यह ऋकसंहिता की रूपरेखा का सब्डिप्त परिचय है। इसक बाद 
साम-संहिता पर चर्चा करें, क्योंकि ऋक्संहिता क॑ साथ उसका सवपिक्षा 






२७५३६६४ 
33200 





नियमानुसार जोड़कर पढ़ने की संज्ञा 'संहिता-पाठ” है। सन्धि तोड़कर ः घनिष्ठ सम्बन्ध है। 


998 


पदों को विश्लिष्ट या अलग करके पढ़ने की संज्ञा 'पदपाठ' है। पहले 
ही बतलाया गया है कि शाकलसंहिता के पदपाठ की रचना शाकल्य ने 
की थी। पदों को तोड़ देने से पदपाठ मन्त्र का अर्थ समझने की दिशा 
में अधिक सहायक होता है। संहिता-पाठ और पदपाठ दोनों के मिलने 


पहले ही बतलाया जा चुका है कि सम्प्रति, सामसंहिता की तीन 
शाखाएँ उपलब्ध हैं। उनमें राणायणीय एवं कौथुम शाखा में मन्त्र-भेद 
नहीं है, कंवल मन्त्र-गणना की पद्धति में भेद हें। राणायणीय-शाखा में 
मन्त्रगणना-प्रपाठक, अर्थ्प्रपाठक, दशाते क॑ अनुसार और कौथुम-शाखा 
में अध्याय एवं खण्ड के अनुसार की जाती है। दोनों शाखाओं में कुछ 
स्वर-भेद एवं पाठ-भेद भी है। जैमिनीय (तलवकार) संहिता में मन्त्रों 
की सडख्या कुछ कम है। किन्तु गान की सडख्या अधिक है और 
मन्त्र-विन्यास की धारा भी अलग है। 
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४. १. ग्यारहवीं शताब्दी में अलबेरुनी ने भारत में आकर काश्मीर में एक संहिता को 
प्रथम लिपिबद्ध होते हुए देखा था। अभी कुछ समय पहले भी एक वैदिक ब्राह्मण 
ने ऋक्संहिता का पाठ केवल अनुलोम-विलोम क्रम सहित जिस किसी स्थान से ;:.- | 
करके ही नहीं, बल्कि कोई भी पद कहाँ-कहाँ है? उसका उल्लेख स्थान सूची + <६, १. यह पाठ भी प्राचीन है, जिसका उल्लेख ऐतरेय आरण्यक के उपरियुक्त अध्याय 
के साथ करते हुए अपनी अद्भुत स्मरण-शक्ति का परिचय दिया। में है। कात्यायन कहते हैं - “क्रम: स्मृतिप्रयोजन:' अर्थात मन्त्र को अविकृत रूप 

०४ २. शाकल्य 'निरुक्त'-प्रणेता यास्क एवं 'ऋकाप्रातिशाख्य' गप्रणेत शौनक से ग्राचीन में स्मरण रखने के लिए क्रम-पाठ की ज़रूरत है (पा. सू, ४॥१८)। 
हैं। पदपाठ का उल्लेख ऐतरेय आरण्यक में प्राप्त होता है; वहाँ संहिता-पाठ को मुद्रित पुस्तकों में संहितापाठ एवं पदपाठ ही दिया जाता है, किन्तु घनपाठी ब्राह्मण 
निर्भुज' एवं पदपाठ को प्रतृष्ण' (३।१।३) कहा गया है। शाकल्य का उल्लेख हे अभी भी कम नहीं हैं। द 
भी यहीं प्राप्त होता है। (३।१४२, ३।२।६); उनका पूरा नाम 'स्थविर: शाकल्य: '| * | “««, ३. कई-कई विद्ठानों का मत है कि शाखा का नाम कौथुमी नहीं, कौसुमी है; क्योंकि 

 .। साम-प्रातिशाख्य का नाम 'पुष्पसंत्रम' 'कुसुमसूत्रम्‌' अथवा 'कौसुमसूत्रम्‌' है। 
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१०४ वेद-मीमांसा 
आचिक एवं गान इन दो भागों में कौथुमसंहिता को विभाजित 
किया जा सकता है। पहले ही बतलाया गया है कि ऋक-मन्त्र में सुर 
बिठाकर गान किया जाता है, उस सुर को साम कहा जाता है । तब ऋक्‌ 
को पारिभाषिक संज्ञा 'सामयोनि” अथवा 'योनि' होती है। आर्चिक 
सामयोनि ऋक्‌-मन्त्रों का सडग्रह है, और गान उसकी स्वरलिपि है। 


आचिक के प्राय: सारे मन्त्र ही शाकलसंहिता से लिए गए हैं। 
पुनरुक्तियों को छोड़कर कौथुमसंहिता के कुल १६०३ मन्तरों में ९९ मन्त्र 
शाकलसहिता में नहीं पाए जाते।* वे सम्भवत: अन्य शाखा से सड-गहीत 
हैं। दोनों संहिताओं के मन्त्रों में कुछ पाउ-भेद भी है, किन्तु वह उतना 
महत्त्वपूर्ण नहीं। 

ऋकसंहिता के सभी मण्डलों से ही सामसंहिता क॑ मन्त्रों का चयन 
किया गया है, किन्तु उसमें अष्टम एवं नवम मण्डल के मन्त्र ही 





बैदिक साहित्य: संहिता १०५ 
अनेक देवताओं के मन्त्र हैं। फिर यह काण्ड अर्क, दवन्द्र और ब्रत इन 


तीन पर्वों में विभक्त है। सबसे अन्त में 'महानाम्नी आचिक' नामक एक 


लघु-परिशिष्ट है। प्रथम तीन काण्डों में गायत्री, बृहती, त्रिष्ठुपू, अनुष्टुप्‌, 
जगती, उष्णिक्‌, तत्पश्चात्‌ अन्यान्य छन्द्‌ हैं - साधारणत: इस क्रम के 
अनुसार मन्त्रों का विन्यास किया गया है। .ः 
 . उत्तरार्चिक के मन्त्रों को याग-विधि के अनुसार सजाया गया हे। 
यूर्वार्चिक का प्रत्येक मन्त्र स्वतन्त्र है, किन्तु उत्तराचिंक के मन्त्र 


८." सूक्ताकार हैं। मोटे तौर पर १२२५ मन्त्रों में ४०० सूक्त हैं - उसमें तीन 


मन्त्रों में रचित सूक्तों की सडख्या सबसे अधिक है।' उत्तराचिंक के 
सूक्तों का प्रथम मन्त्र प्राय: पूर्वार्चिक में दिया हुआ है, अतएव पूर्वार्चिक 
को गान के बोल की सूची के रूप में माना जा सकता है। पूर्वाचिक के 
मन्त्र जिस साम में गाए जाएँगे, वही साम उत्तराचिंक के समस्त सूक्तों में 
बेठेगा - इसे ध्यान में रखना होगा।' 

बैदिकों का कथन है कि ऋक की तरह साम अथवा सुर भी 


अधिक हैं। फिर छ्न्दा पं हे पु ५० 
२ हन्दा मे गायत्री का प्रयोग सबसे अधिक है। ऋषियों द्वारा दृष्ट है। प्राय: ऋक्‌ यदि किसी एक ऋषि का है, तो उसमें 


साम किसी अन्य ऋषि ने बिठाया है। ऐसे अनेक दुष्टान्त है! कि कुछ 
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संहिता का आर्चिक अंश पूर्वाचिक और उत्तराचिंक दो भागों में 
विभाजित है। पूर्वार्चिक में स्वतःत्र रूप से एक-एक करके मन्त्रों का 
सझ्डूलन किया गया है। उसक॑ एक-एक मन्त्र से एक-एक साम उत्पन्न 
हवा हैं। इन मन्त्रों को ही साम की योनि कहा जाता है। विशेष रूप से 
योनिमन्त्रों के सड्य्ह के रूप में आर्चिक की एक और संज्ञा 'योनिग्रन्थ' 
अथवा छन्‍्दोग्रन्थ' है। किन्तु यज्ञ में साधारणत: तीन ऋक अथवा एक 
तृच में एक साम गाया जाता है। योनि के अतिरिक्त शेष दो ऋकों की 
संज्ञा “उत्तरा' है। उत्तराचिंक में हम उत्तर सहित पुवा तृच पाते हैं। 


पूर्वार्चिक में मन्त्रों को देवता और छन्द के अनुसार सजाया गया हे। 
यह आचिक - आग्नेय, ऐद्रेय, पावमान एवं आरण्य-इन चार काण्डों में 
विभक्त है। प्रथम तीन काण्डों में ऋग्वेद के तीन प्रधान देवता अग्नि 
हनन एव पवमान साम के मन्त्रों का सड्यह है और आरण्यकाण्ड में 


“८ १. ऑंध संस्करण के अनुसार 
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. . ७०, १. तीन ऋचाओं क॑ एक गुच्छ को 'तृच' कहते हैं। सामगान क॑ समय स्तोम रचने 
दा का एक आधार है। एक मन्त्र द्राश एक सूक्त रचा गया है, उत्तराधिक में ऐसे गुक्तों 
की सडुख्या १३ है और दो मन्त्रों क॑ सृक्त अथवा 'प्रगाथ' ६६ हैं। बारह मन्त्रों 
कं सबसे बड़ सूक्त दो हैं। ह 
इसके कारण सामसंहिता के मन्त्रों में अनेक पुनरुक्तियाँ हैं। कुल १८७५ मन्तरों में 
पुनरुक्त-मन्त्रों की सड्ख्या २७२ है। उत्तराचिंक में ऐसे सूक्त हैं, जिनकी सूची 
पूर्वांचिक में नहीं है। फिर पूर्वाचिक में ऐसे मन्त्र हैं, जिनके अनुरूप सूक्त 
उत्तरायिंक में नहीं हैं। उत्तराचिक के ये सृक्त प्राय: गायत्री-छन्द में रचित हैं, 
अतएवं समझना होगा कि इनमें 'तत्‌ सवितुर्वरेण्यम्‌! का सुर बेठेगा। पुनः 
उत्तराचिक में याग-विधि के बाहर किसी साम को यदि गाना हो, तो स्वभावत्त: 
पूर्वार्चिक में उसका उल्लेख रहेगा, किन्तु उत्तरार्चिंक में उसके अनुसार या अनुरूप 
कोई भी सूक्त नहीं होगा। 

एक ऋक में २५ अथवा उससे भी अधिक स्वर बिठाएं गए हैं - ऐसे ऋक्‌ की 
सडरख्या १७ है। 'पुनान: सोम धारया' (९।१०७।४) इस ऋक में ६१ सुर बिठाए 
गए हैं। इस प्रकार गान-पग्रन्थ में कुल २६३७ सुरों की स्वरलिपि पाई जाती हैं। 
'सहस्रवर्त्मा सामवेद:' में सुरों क॑ वेचित्र्य का ही सड्डेत है। 











१०६ वेद-मीमांसा 


ऋचाओं में एक से अधिक सुर दिया गया है। सुरों के नाम प्राय: 
रचयिता ऋषि के नाम से हैं, यद्यपि इस समय जैसे सुर के अलग नाम 
भी अनेक हैं।' रु 

पहले ही बतलाया गया हैं कि संहिता के जिस अंश में सुरों की 
स्वरलिपि सड्लूलित है उसे “गान' कहते हैं। गान संहिताएँ चार हैं जिनके 
नाम हैं - ग्रामगेय, आरण्यगेय, ऊह एवं ऊह्य (अथवा रहस्य)। पूर्वार्चिक 
के प्रथम तीन काण्डों की स्वर लिपि ग्रामगेय गान में है।' पूर्वार्चिक के 
आरण्यकाण्ड और परिशिष्ट की स्वरलिपि आरण्य गेय गान में है।* 


उत्तराचिक की स्वरलिपि ऊहगान में है। उत्तराचिक के सामयोनि 
सूक्तों को यज्ञ-विधि के अनुसार दशरात्र, संवत्सर, एकाह, अहीन, सत्र, 





१. जैसे सामसंहिता का प्रथममन्त्र बा्हस्पत्य भरद्वाज की रचना है। उसमें गोतम ने 


दो सुर बिठाए हैं ओर कश्यप ने एक सुर बिठाया है। गोतम के सुर का नाम 'पर्क' 
“और कश्यप के सुर का नाम “बर्दिष्य' है। द्वितीय मन्त्र भी भरद्वाज का है, उसमें 


-सुपर्ण ने सुर बिठाया है; इसलिए सुर का नाम “'सौपर्ण' है। 

२. दूसरा नाम “वेयगान! अथवा '“प्रकृतिगान'। 

३. यह भी प्रकृतिगान के अन्तर्गत है। इसमें अर्क, द्रन्द्, ब्रत, शुक्रिय और महानाम्नी 
ये पाँच पर्व हैं। ग्रामगेय गान सबके समक्ष गाए जाते हैं। आरण्यगंय निर्जन में गाए 
जात हैं। अस्तु इस अन्त क॑ गान का एक अलाकिक सामर्थ्य है। उपनिषद्‌ क॑ 
अनुसार जो ग्रामवासी हैं, वे इष्टापूर्त एवं दान की उपासना करके पितृयान मार्ग 
पर जाकर फिर संसार में लौट आते हैं। जो अरण्यवासी हैं, वे श्रद्धा, तप:, एवं 
सत्य की उपासना करके देवयान मार्ग पर जाते हैं और फिर संसार में लौटकर नहीं 
आते। अरण्यवासी तृतीय ब्रह्मलोक की अपराजिता पुरी में प्रतिष्ठित होते हैं तथा 
'अर' एवं 'ण्य* नाम -के दो अर्णव में अवगाहन करते हैं (छा. उ. ५।१०॥१, 
८।५।|३-४; वृ. उ. ६६२।१५-१६)। इससे ही ग्राम और अरण्य की दूरी एवं महिमा 
समझ में आएगी। ग्रामीण-जीवन प्राकृत और आरण्यक-जीवन अप्राकृत होता है। 
आरण्यगेय साम की भी महिमा इसके कारण ही है। आरण्य-काण्ड के ६५ मन्त्रों 
में १२ मन्त्र उत्तराचिंक प्रें पाए जाते हैं। एक और बात लक्षणीय है। आरण्य-काण्ड 


में ६५ योनिमन्त्र है; किन्तु आरण्यक-गान में उसकी सडख्या उद्याम एवं भारुण्डु 


साम के योनिमन्त्रों को लेकर १९१ होती है। स्मरणीय; यह ऋक्‌संहिता के प्रथम * 


एवं दशम मण्डल की भी सूक्त-सडःख्या है। 





बैदिक साहित्य: संहिता है - १०७ 
प्रायश्चित्त एवं क्षुद्र इन सात पर्वों में सजाया गया है। ऊहगान अथवा 
स्वरलिपिं में भी इस क्रम का अनुसरण किया गया है।' 


“ऊहय' गान का एक अन्य नाम ऊह रहस्यगान है। आरण्यक से 
रहस्य का बोध होता है। ऊहय गान में भी ऊह गान जैसी ही 


यज्ञ-विधि के अनुसार स्वरलिपि का विन्यास किया गया है। किन्तु 


उसका आधार आरण्यक-संहिता एवं आरण्य गेयगान है। यज्ञ में जिन 


'संब रहस्यगानों को गाना होगा, यह उसकी ही स्वर-लिपि है। 


एक ऋक में एक साम या सुर लगता है, किन्तु इस साम को एक 
तृच अथवा तीन ऋचाओं में गाना होता है। तृच को बार-बार गाने से एक 
स्तोम होता है। जितनी बार गाना होगा, उस सडख्या का नाम “स्तोम' है। 
नव (नो) प्रकार क॑ स्तोम होते हैं, जिन्हें त्रिवृतू, पञ्चदश, सप्तदश, 


एकविश, चतुर्विश, त्रिणव, त्रयश्विश, चतुश्चत्वारिंश, उप ६ 


कहते हं। त्रिवृत में बार-बार गाने के कारण ऋक्‌ अथवा गान के पद 
| «५ ७७ 


नो हो जाते हैं ओर त्रिणव में सत्ताईस। ओरों में पदों की सडःख्या का 
बोध नाम से ही हो जाता है। स्तोत्रों में देवता की प्रशस्ति ही सुर में गाई 


« १. ऊह णब्द का अर्थ तर्क अथवा अनुमान द्वारा निश्चव करना। साधागणत: सामगान 


'तृचगान' है अर्थात्‌ एक सुर त्तीन ऋचाओं में बिठाकर गाना। किन्तु योनिग्रन्थ में 
केवल योनिमन्त्र ही है, दो उत्तरामन्त्र नहीं हैं। इसलिए कौन-कौन ऋक्‌ किस 
प्रकार बिठाकर एक पूर्णाड़ तृच करना होगा एवं उसमें कोन सुर बैठेगा? यह सब 
कुछ पूर्वाचायों ने ऊह द्वारा निरूपण करके स्वरलिपि बाँध दी हैं। यह ऊह ग्रन्थ 
का स्वरूप है। इस कारण मीमांसकों ने ऊह ग्रन्थ को पौरुषेय अर्थात्‌ मनुष्य रचित 
कहा है (मी. सू. ९॥२२)। 


, २. जसे माध्यन्दिन पवमान नामक स्तोत्र को पञ्जदश स्तोम अर्थात्‌ तीनों ऋचाओं को 


ही तीन पर्याय या क्रम में पन्द्रह कली या पद करके गाना होगा। प्रथम क्रम में 
पहली ऋचा तीन बार और बाकी दोनों एक-एक बार करके कुल पाँच पद गाए 
गए। द्वितीय क्रम में दूसरी ऋचा को तीन बार और दो को एक-एक बार करके 
गाया गया। फिर तृतीय क्रम में तीसरी ऋचा तीन बार एवं बाकी दो एक-एक बार 
करके गाई गई। तो इस ग्रकार प्रत्येक ऋक्‌ अथवा ऋचा को पाँच बार गाने पर 
गान के कुल पद पन्द्रह हुए। यह स्तोत्र पञ्भचदश स्तोम अथवा पन्द्रह कलियों या 
पर्दों का एक स्तबक हुआ। सुर एक ही होगा। 
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जाती है। पहले स्तोत्र गाकर तत्पश्चात्‌ देवता का प्रशस्ति-पाठ करना ही 
विधि है। अर्थात्‌ पहले देवता के प्रशस्तिवाचक एक लघुसूक्त को सुर में 
लहराकर एक वातावरण की सृष्टि करना, फिर दीर्घसूक्त में देवता के 
गुणों का वर्णन करना। 


साम के पाँच भाग हैं, जिन्हें “भक्ति' कहा जाता है। प्रथम भाग का 
नाम 'प्रस्ताव' है जिसका गायन प्रस्तोता करते हैं ; द्वितीय भाग 'उद्‌्गीथ' 
है, जिसका गायन उदगाता करते हैं ; तृतीय भाग 'प्रतिहार' है, जिसका 
गायन प्रतिहर्ता करते हैं; चतुर्थ भाग 'उपद्रवब' है, जिसका गायन फिर 
उद्‌गाता करता है; उसके बाद सभी मिलकर एक साथ अन्तिम भाग 
“निधन” का गायन करते हैं। गान के आरम्भ में सारे ऋत्विक्‌ मिलकर 
ओझ्लर का उच्चारण करते हैं, एवं हुड्डार ध्वनि करते हैं - जिसे 
'हिड्लार' कहते हैं। ओड्ढलार ओर हिड्लार को लेकर साम सप्तभक्ति हो 
जाता है।' 


गान के समय स्वाभाविक रूप में ऋक्‌ अविकृत या ज्यों का त्यों 
नहीं रहता, उसमें सुरों की तान या खिंचाव से परिवर्तन होता है। इस 
परिवर्तन को 'साम-विकार' कहते हैं। साम-विकार छह प्रकार के हैं, 
जिन्हें विकार, विश्लेषण, विकर्षण, अभ्यास, विराम एवं स्तोभ कहा 
जाता है।' इनमें ऋक्‌ के वर्ण को छोड़कर अन्य वर्ण 'स्तोभ' है - जैसे 





४<, १. पश्चभक्ति एवं सप्तभक्ति नाम से अध्यात्म एवं अधिदैवत-दृष्टि में उपासना की 


चर्चा सामवेदीय छान्दोग्योपनिषद्‌ में प्राप्त होती है (२।२-२०)। वहाँ आरम्भ में 
हिंड्डार को लेकर एवं उपद्रव को छोड्कर पद्ञभ्क्ति एवं उसके साथ आदि और 
उपद्रव को जोड़कर सप्तभक्ति की कल्पना की गई है। प्रस्तोता एवं प्रतिहर्ता 
उद्गातृगण के ऋत्विक्‌ हैं। चतुर्थ ऋत्विक्‌ 'सुब्रह्मण्य ' हैं। 


“४, २. जैसे पृर्वार्चिक्‌ में प्रथम मन्त्र हे - ' अग्न आयाहि वीतये गृणानो हव्यदातये। नि 


होता सत्सि बहिंपि।' इस मन्त्र में जब गोतम ऋषि ने पर्क सुर बैठाया, तब यह 
इस प्रकार हुआ 'आओग्नाथि (विकार) आयाही वायि तोया यि (विश्लेषण) तोया> 
यि (अभ्यास अथवा पुनरुक्ति) भृणानों ह (विराम) व्यदा तो याइ तो याइ 
( अभ्यास)। नाइ (विकर्पण) होता सात्‌ साइ वा 'ओऔहावा' (स्तोभ) हीषी।' 
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हि 


- हाऊ, हाई, ओहोवा इत्यादि। कभी-कभी एक पद अथवा एक वाक्य 
कभी स्तोभ के रूप में प्रयुक्त होता है।' 


बेद में तीन स्वर हैं - उदात्त, अनुदात्त एवं स्वरित। सामसंहिता के 
आर्थिक ग्रन्थ-पाठ के समय ये तीन स्वर ही लगाए जाते हैं। किन्तु गान 
के समय क्रृष्टु .प्रथम, द्वितीय, तृतीय, चतुर्थ, मन्द्र एवं अतिस्वार्य ये सात 


; : स्वर लगते हैं। शिक्षाकार 'नारद' के विचार में ये स्वर क्रमश: लोकिक 


पञ्मम, मध्यम, गान्धार, ऋषभ, षडज, निषाद ओर घेवत स्वर के 
समान हैं। 


[ हे ] 


सामसंहिता के सद्डिप्त-परिचय के पश्चात्‌ त्रयीविद्या क॑ अन्यतम 
आधार यजुः:संहिता को लें। 


यजुर्वेद को कभी-कभी कर्मवेद अथवा अध्वर्युवेद कहा जाता है। 
यज्ञ ही कर्म है। देवता के प्रति द्र॒व्य-त्याग ही यज्ञ हैं। जो त्याग करते 
हैं, वे यजमान हैं। त्याग का अनुष्ठान जटिल है। जो यजमान की ओर 
से इस जटिल अनुष्ठान को निष्पन्न करते हैं, वे 'ऋत्विक्‌' हैं। देवता का 
आवाहन व प्रशस्तिपाठ, उनका स्तुतिगान एवं उनक प्रति हामद्रव्य का 
आहुतिदान - यज्ञ के ये तीन मुख्य साधन हैं। ऋत्तविकों में जो प्रशस्ति 
पाठ करते हैं, वे 'होता' हैं; उनके पाठ्य-मन्त्रों का सकूलन ऋक्‍संहिता 


है। जो स्तुति गान करते हैं, वे 'उद्गाता' हैं; उनके गेय मन्त्रों का सड्गूलन 
सामसंहिता है। जो आहुति देते हैं; वे ' अध्वर्यु' हैं। प्रत्येक कार्य मन्त्र का 


१७०७ , १. जिस प्रकार पृथिवीत्रत साम के आरम्भ में ही 'प्रतिष्ठासि प्रतिष्ठा, वर्चोंसि, मनोसि, 


एही' इन स्तोभों के पश्चात्‌ मूल ऋक्‌ पदों का आरम्भ हुआ है और फिर उन्हीं 
स्तोभों के द्वारा अन्त भी हुआ है। बीच-बीच में फिर 'एही' यह स्तोभ भी है 
( आरण्यकगान १.३८)। एंस पदस्तोभ और वाक्यस्तोभ के साथ तुलनीय हें, 
बाड़ला के कीर्तन का आखर। 
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११० .. तेद-मीमांसा 


स्मरण करके करना पड़ता है - ऐसे मन्त्रों का सड्ललन यजु:संहिता है। 
ऋकसंहिता को भाषा में अध्वर्यु यज्ञ का शरीर निर्माण करते हैं।' जिन 
मन्त्रों की सहायता से वे यह कार्य सम्पन्न करते हैं, वे ही “यजु:' हैं। 
यजुर्मन्त्रों का लक्षण बतलाते हुए मीमांसकों का कथन है कि ऋक्‌ और 
स्ाम को छोड़कर जितने और मन्त्र हें, वे सभी यजु: हैं।' ऋक “मित' 
अर्थात्‌ पादबद्ध, साम स्वरबद्ध और यजु; “अमित' अर्थात्‌ उसमें ऋक्‌ 
जसी पादव्यवस्था नहीं है। किन्तु ऐसा होने पर भी यजु: के गद्य में एक 


छन्द हैं।' यजुर्मन्त्रों में ध्वनि के सात से जो एक गम्भीर गरिमा उजागर 





गु७प१ + 
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ऋ. १०।७१।११ 

यजुर्मनत्रों की महिमा के सम्बन्ध में ऋक्संहिता में कई रहस्योक्तियाँ प्राप्त हाती 
हैं - 'स समुद्रो अपीच्यस्तुरों च्यामिव रोहति नि यदासु, यजुर्दध' - वरुण रहस्यमय 
समुद्र हैं, जब कारणसलिल में यजुर्मन्त्र निहित करते हे; तभी वे क्षिप्रगति से 
चुलोक में आरोहण करते हैं (८४१८); “विश्वेदेवा अनु तत्‌ ते यजुर्गुर्दुहे यदेनी 
दिव्य॑ घृत वा:' - चित्रवर्णा पृश्नि ने जब चुलोक की धारा को निर्झरित किया. 
तब हे अग्नि! विश्वेदेवगण ने तुम्हारे ही उस यजुर्मन्त्र का अनुसरण किया 
(१०।१२।३ ) ; ' ते$विन्दन्‌ मनसा दीध्याना यजु: ष्कन्नं प्रथम देवयानम्‌' - मन से 
ध्यान करक उन्होंने उस प्रथम यजुर्मन्त्र का प्राप्त किया. जो देवयान रूप में उतग 
(१०।१८१।३)। अध्वर्यु यजु: द्वारा यज्ञ के शरीर का निर्माण करते हैं, अत्एव यजु: 
सृष्टि के मन्त्र हैं। यजु का आयतन छोटा होने क॑ कारण धीरे-धीरे वह सट्ड्निप्त 
होकर बीज-मन्त्र हो गया। प्रसिद्ध व्याहतियाँ बीजरूपी यजुर्मन्त्र हैं। ते. आ. के 
अनुसार ओझ्डर यजुर्मन्त्र हैं; 'ओमिति प्रतिपद्यते, एतद्‌ बै यजु:' (२।११)। फिर 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में देखते हैं कि ओछ्लार साम का सार उद्गीथ है। ओम्‌ का 
साधारण अर्थ स्वीकृति अथवा शंसन है, तो फिर होतृ पाठय-शस्त्र का भी सार 
... ओम हैं, अतएव ओड़्ार ही त्रयीविद्या का सार हैं। 
१०१ .३. शेषे यजुःशब्द: (मी. सू. २।१३७)। 

१0४. ४. ऋग्‌ गाथा कुम्व्या तन्मित॑ यजुर्निगदो वृथा वाक्‌ तदमितं, सामाथो य: कश्च गेष्ण; .. 
स्वर: (ऐ. आ. २।३।६)। 

पिज्ञल का कथन है कि गायत्री से लेकर सातों छन्द ही यजुर्मन्र में हैं। याजुषी 
गायत्री में दो अक्षर, उसके बाद क्रमशः एक-एक अक्षर बढ़ते हुए उष्णिक्‌, 
अनुप्टुप्‌, बृहती, प्रद्धि, त्रिष्यप्‌ और जगती ये छह छन्द हैं (छं. सू. २६॥१२)। 


ञछछ रह ५. 
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होती है, उससे उन्हें गद्यछन्द में रचित कविता कहा जा सकता है। शुद्ध 
'अजुर्मन्त्रों के अतिरिक्त यजु:संहिता में अनेक ऋक्‌ भी सड्डलित किए 
गए हैं।' 


- . यजुःसंहिता की कृष्ण और शुक्ल दो धाराएँ हैं। जिस संहिता में 
मन्त्र और ब्राह्मण एक साथ मिश्रित हैं वह 'कृष्ण' और जिस संहिता में 
केवल मन्त्रों का सड्झ्ह है, वह 'शुक्ल' है - दोनों संज्ञाओं की यह 
व्याख्या ही प्रचलित है, किन्तु जान पड़ता है यह व्याख्या ऊपरी है। 
शुक्लयजुर्वेदीय “शतपथ-ब्राह्मण” के अन्त में है - 'आदित्यानीमानि . 
शुक्लानि यजूंषि वाजसनेयेन याज्ञवल्क्येनाख्यायन्ते' - अर्थात्‌ वाजसनेय 
याज्वल्क्य ने इस शुक्ल यजु: को प्राप्त करके उसकी व्याख्या की।' 
. अतएव ये यजुर्मनत्र आदित्य-भावना के द्वारा भास्वर होने के कारण ही 
: शुक्ल हैं। एक ही मन्त्र-भावना एवं तात्पर्यनिरूपण की दृष्टि से एक 
सम्प्रदाय में कृष्ण और दूसरे सम्प्रदाय में शुक्ल है। शुक्लयजुर्वेद की 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के वंश-ब्राह्मण से भी स्पष्ट है कि इस वेद के 
ब्रह्मसम्प्रदाय एवं आदित्यसम्प्रदाय नामक दो सम्प्रदाय थे।* ब्रह्मसम्प्रदाय 
"की आचार्य-शिष्यपरम्परा ब्रह्म-प्रजापति-कावधेय इत्यादि के क्रम से 
चतुर्दश पुरुष साझीवीपुत्र तक हैं; और आदित्यसम्प्रदाय की 
आदित्य-अम्भिनीवाक्‌-कश्यप-नश्रुवि इत्यादि क्रम से चतुर्दश पुरुष 
याज्ञवल्क्य, तत्पश्चात्‌ उनके शिष्य आसुरि, उनके शिष्य आसुरायण, 
उनके शिष्य प्राश्नीपुत्र आसुरिवासी, उनके शिष्य साञ्जीवीपुत्र तक! फिर 





जिस प्रकार वाजसनेय संहिता के आधे मन्त्र यजु, आधे ऋक हैं। ऋक में ग्राय: 
. ७०० (समस्त संहिता का चतुर्थाश) ऋकसंहिता से लिया गया है। अथर्व संहिता 
के कुछ मन्त्र भी पाए जाते हैं। आकृति से ये मन्त्र ऋक्‌ हैं किन्तु प्रकृति से यजु: 
हैं - अंततः: इसे ही मान लेना पड़ता है। अतएव प्रयोग की दृष्टि से यजुर्मन्त्र का 
-> लक्षण करना उचित है। ऐतरेय-ब्राह्मण ने भी वही किया है (५॥३३)। 
3०७ , २. श. १४।९।४३३ 
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साञझीवीपुत्र से दोनों धाराएँ एक हो गईं। इससे पता लगता है कि 
साझीवीपुत्र ने दोनों सम्प्रदायों के ही आचार्यों के निकट विद्या ग्रहण की 
है, एवं उनके पश्चात्‌ पुरुषानुक्रम से वह विद्या-समन्वय ही प्रचारित 
होता आया है। 


इस वंश-ब्राह्मण के विवेचन में कई बातें उभर कर सामने आती 

हैं। साझीवीपुत्र के आचार्य का परिचय उनकी माँ के नाम से है; 
तत्पश्चात्‌ तालिका के अन्त तक इसी प्रकार माँ के नाम से ही आचार्यों 
का परिचय दिया गया है। फिर आदित्य-सम्प्रदाय के प्रथम दो आचार्य 
नारी हैं। तब दो आदित्य-भावना से युक्त' शुक्लयजुर्वेद की प्रवर्तिका 
अम्भिनी' ही हैं। अम्भिनीकन्या वाक्‌ ऋकसंहिता के प्रसिद्ध देवीसूक्त 

की ऋषिका हैं। देवीसूक्त में उनकी सर्वात्मभावना का जो उल्लास देखने 
म॑ आता है, यदि वही यजुर्वेदसाध्य कर्म की प्रेरणा प्रदान करता है, तो 
फिर आदित्य-च्युति से कर्म-साधना सचमुच ही “शुक्ल' हो उठती है। 
आदित्य-सम्प्रदाय के आचार्यों ने वही चाहा था। ब्रह्म-सम्प्रदाय की 


तुलना म॑ यह सम्प्रदाय निश्चित रूप से विप्लवी मनोभावों का संवाहक : 


हैं। उन्होंने ज्ञान की दीप्ति को अपने भीतर प्रज्ज्वलित रखकर वेदमन्त्र 


को 'अयातयाम” अथवा अपर्युषित (अर्थात्‌ जो बासी-सडा-गला नहीं) 
: रखना चाहा था। याज्ञवल्क्य इस सम्प्रदाय क॑ एक महान्‌ विप्लवी आचार्य 


थे। 


पुराणों में उल्लेख हे कि याज्ञवल्क्य विदग्ध शाकल्य से ऋग्वेद 
पढ़ने गए, और उनके साथ झगड़ा करके उन्हें छोड़कर आ गए। 
तत्पश्चातू वैशम्पायन के यहाँ यजुर्वेद पढ़ने गए और उन्हें भी छोड आए। 


अन्त में स्वयं आदित्य को उपासना करके उनसे 'अयातयाम' चतुर्वेद . 
प्राप्त करते हैं।! आत्मपुराण एवं स्कन्दपुराण के अनुसार याज्ञवल्क्य ने ध 





१. तु. ऋ. ८४१।८ 


२. विष्णु, ३५, भागवत १२६, दे वीभागवत ९।५। द्रष्टव्य-काण्वसंहिता, औन्‍न्ध 
संस्करण, भूमिका। 











वैदिक साहित्य: संहिता कप 


“ आदित्य से चतुर्वेद ही प्राप्त किया था, केवल यजुर्वेद नहीं। आच्यशड्राचार्य 
: में भी बृहदारण्यक-भाष्य में याज्ञवल्क्य को चतुर्वेदी (चतुर्वेदविद्‌) 
: बतलाया है।* ब्रह्मसम्प्रदाय और आदित्य-सम्प्रदाय नाम से समग्र चतुर्वेद 
: के ही दो सम्प्रदायों का उल्लेख जाबालसंहिता में है। वहाँ आदित्य-सम्प्रदाय 
: “अयातयाम संज्ञोड्यं कृत्स्वकर्म प्रकाशक:' अर्थात्‌ यह अयातयामसंज्ञक 
: कृत्स्नकर्म का प्रकाशक बतलाया गया है। “कृत्स्नकर्म' शब्द गीता में 
 पारिभाषिक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। जो योगी कर्म में अकर्म एवं अकर्म 
में कर्म देखते हैं, वे ही “कृत्स्नकर्मकृत' हैं।' इस दर्शन के साथ 
याज्ञवल्क्य द्वारा प्रवर्तित 'बाजसनेयसंहिता' में उल्लिखित दर्शन का मेल 
है। वह दर्शन त्याग एवं भोग का, विद्या एवं अविद्या का, सम्भूति एवं 
विनाश के समन्वय का दर्शन है; कर्म करक भी उसमें लिप्त न होने 
.. का दर्शन है।” याज्ञवल्क्य का जो परिचय हमें बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में 
प्राप्त होता है, उसके अनुसार वे निस्सन्देह ब्रह्मवित्तम हैं। उनके दर्शन 
के आलोक में मानव-अध्यात्मचेतना अपने सर्वोच्च शिखर पर प्रतिष्ठित 
हुई है। परवर्तीयुग में बौद्ध-भावना का परिपोषक याज्ञवल्क्य का ब्रह्मवाद 
ही रहा है। 


'बोद्धभावना' क॑ मूल में साड्ख्य की प्ररणा है। आसुरि साडख्य के 
प्रवर्क्कत कपिल के शिष्य हैं। वंशब्राह्मण में देखते हैं कि आसुरि 
याज्ञवल्क्य के भी शिष्य हैं। तो क्‍या दोनों आसुरि एक हैं? सम्भव है। 
और यह भी हो सकृता है कि याज्ञवल्क्य-शिष्य आसुरि कपिल के 
शिष्य इस अर्थ में हें कि वे कपिल के मत के समर्थक एवं प्रचारक हें। 
और यह मत निश्चित रूप से उनके गुरु याज्ञवल्क्य का ही मत है। 
मूलत: साड्ख्यमत अवैदिक होने के बावजूद अनार्य नहीं। आर्यभावना 
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की दो मूल धाराएँ हैं, जिनमें एक ऋषि-प्रवर्तित है और एक मुनि- 
प्रवर्तित। कपिल मुनिधारा के प्रवर्तक हैं, वे सिद्ध हैं।! उनका दर्शन 
साड्ख्यदर्शन है। बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के याज्ञवल्क्यकाण्ड को सूक्ष्म 
दृष्टि से देखने पर समझ में आता है कि याज्ञवल्क्य के अक्षर ब्रह्मवाद 
में यह साडख्य-भावना कितनी अनुप्रविष्ट है। मुनि-धर्म एवं प्रब्रज्या 
दोनों ही उन्हें स्वीकृत हैं।' साडख्य के पच्चीस तत्त्व उनके ब्रह्मतत्त्व को 
अन्तर्गत है। साड्ख्य का नाडीविज्ञान उन्हें ज्ञात है।* प्रत्यकदृष्टि अथवा 
आन्तरदृष्टि से उनका अक्षर-ब्रह्मवाद एवं साडख्य का कैवल्यवाद एक 
मौन अनुभव की दो दिशाएँ हैं। किन्तु याज्ञवल्क्य ऋषि-धारा के ही 
वाहक हैं। तभी सम्भवत:ः कुरु-पाञ्ञाल के याज्ञिक ब्राह्मणों के प्रति 
उनको अवज्ञा सुस्पष्ट है" जो जनक की सभा में उनके साथ हुए 
वादानुवाद या तक॑-वितर्क से ही समझ में आती है। वस्तुत: याज्ञवल्क्य 
विप्लवी होने के कारण ही श्रीकृष्ण की तरह आर्यभावना में एक 
समन्वय ला पाए थे। उनकी तीन पीढ़ी के पश्चात्‌ ही साझीवीपुत्र में इस 


समन्वय का रूप स्पष्ट हो उठा और अजुर्वेद के ब्रह्मसम्प्रदाय एवं 
आदित्यसम्प्रदाय दोनों एक हो गये। 


साझीवीपुत्र क॑ आचार्य प्राश्नीपुत्र के समय से ही माँ क॑ नाम से 
परिचय देने का रिवाज शुरु हुआ। आदित्यसम्प्रदाय के दो आदि आचार्यों 
के नारी होने के कारण ही क्‍या उनकी स्मृति को जाग्रत रखने के लिए 
यह व्यवस्था थी? इस प्रसड़ में याज्ञवल्क्य के जीवन में स्त्री प्रज्ञाकात्यायनी 
ब्रह्मवादिनी मैत्रेयी और ब्रह्मविदुषी गार्गी का आविर्भाव भी स्मरणीय हे। 
इन्हें छोड़कर उपनिषदों में एक केनोपनिषद्‌ में हैमवती उमा के अलावा 





तु.- सिद्धानां कपिलो मुनि: (गीता १०१६)। 

वृ, उ. ३।५॥१, ४ड।४२२, ४॥५॥२। क्‍ पे 
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दूंक साहित्य: संहिता श्श्५ 


कहीं: भी नारी का कोई प्रसड़ः नहीं। याज्ञवल्क्य क्या किसी शाक्तभावना 
के प्रवर्तक थे? जिससे उनकी शिष्य-परम्परा में नारी के सम्बन्ध में यह 
गौरंवः का भाव दिखाई देता है? द्रष्टव्य है कि वंशब्राह्मण, सुप्रजनन से 
सम्बन्धित दो ब्राह्मणों के पश्चात्‌ ही है। आद्यशड्डराचार्य कहते हैं कि 
वंशब्राह्मण में जो सम्प्रदाय-परम्परा है, वह इस सुप्रजननविद्या के सम्बन्ध 
में-है। इसलिए सुप्रजनन में नारी के प्राधान्य के कारण यहाँ आचार्यों को 
परिचय मातृनाम से दिया जा रहा है। किन्तु वंशब्राह्मण को कंवल इस 
विद्या से सम्बन्धित बतलाने पर उसके अन्त में 'इमानि शुक्लानि यजूंषि' 
के, अधिकार को कम करना है। अतएव वंशब्राह्मण को समग्र यजुर्वेद से 
: सम्बन्धित मानना ही समीचीन है। सुप्रजनन-विद्या भी उसके ही अन्तर्गत 
: है, क्योंकि ऋषियों ने यज्ञरूप में ही गर्भाधान को मान्यता प्रदान की थी।' 
. इस विद्या की भूमिका में याज्ञवल्क्य क॑ आचार्य आरुणि उद्दालक का 
 रहस्यविद्‌ क॑ रूप में उल्लेख है। अस्तु उपनिषद्‌ में उल्लिखित अनुष्ठान 
. की विशिष्ट पद्धति के प्रवर्तक उद्दालक हैं, इस बात को याद रखा जा 
.. सकता है। अनुष्ठान के एक स्थान पर आदिमिथुन के साथ .दम्पती की 
.... -. सायुज्य-भावना अथवा तादात्म्यबोध का उपदेश है - भावना करनी होगी. 
... नारी पृथिवी, नारी ऋक, नारी आधद्याशक्ति है (सा)[ इस मीव॒ना की पुष्टि 
हमें तन्त्र में प्राप्त होती है। याज्ञवल्क्य ने भी क्‍या इस भावना को पुष्ट 
किया था? जिसके कारण ही उनके शिष्य-अनुशिष्य भी माँ की सन्‍्तानः 
के रूप में स्वयं का परिचय दे गए हैं? द 


सुप्रजनन-विद्या में और एक बात लक्षणीय है - पिता के मन में 
'पण्डिता' दुहिता की कामना।' यह भी असाधरण है। आद्यशडूराचार्य ने 
'पण्डिता' को अवश्य गृहनिपुणा बतलाकर व्याख्या करते हुए कतरा 
जाना चाहा है; किन्तु अगले अनुच्छेद में पण्डितपुत्र की कामना करने 


सुप्रजनन का एक और नाम 'पुत्रमन्थ' है। द्रष्टव्य-छा. उ. 'तस्मिन्नेतस्मिन्गग्नौ देवा 
रेतो जुह्वति, तस्या आहुतेर्गर्भ: सम्भवति' - ५।८। 
'अथ य इच्छेद्‌ दुहिता मे पण्डिता जायेत' बृ. उ. ६॥४।१७। 
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पर ही बोध होता है।/कि वह व्याख्या सड्रत नहीं। नारी के सम्बन्ध में 
गौरव के भाव-पोषण का यह भी एक निदर्शन है। यह सभी क्‍या 
अम्भिनी एवं वाक्‌ का प्रभाव है? फिर देखते हैं कि वाक्‌ 'ससर्परी' 
अथवा विद्युत्विसर्पिणी रूप में विश्वामित्र की इष्टदेवता है।' शुनः शेप 
देवरात उनका पोष्यपुत्र है। आदिशडूराचार्य याज्ञवल्क्य को 'दैवराति' 
बतलाते हैं। अतएव विश्वामित्र के साथ याज्ञवल्क्य का घनिष्ठ सम्बन्ध 
है।* वाक्‌ अथवा शक्तिसाधना की परम्परा इस ओर से भी आ सकती 
है। पुराणों में विश्वामित्र भी विप्लवी के रूप में चित्रित हैं। यह विप्लव 
किसके विरुद्ध? क्‍या वेद के यातयामत्व के विरुद्ध था? जो भी हो, 


अन्त तक देखने में यही आता है कि आदित्यसम्प्रदाय ही शुक्लयजुर्वेद 
का धारक एवं वाहक है। 


. अजुःसंहिता को विभिन्‍न शाखाओं का उल्लेख पहले ही किया जा 








- वैदिक साहित्य: संहिता १५७ 


समस्त शाखाओं में मोटे तौर पर विषयवस्तु का मेल है। केवल 


ले : अथवा वाजसनेयसंहिता में काम्ययागों को छोड दिया गया है; 
किन्तु वे कृष्णयजु:संहिता में हैं - यही लक्षणीय है-- वाजसनेयसंहिता 


की 'शुक्ल' संज्ञा का यह भी एक कारण हो सकता है। यजु:संहिता में 
उल्लिखित यागों के नाम हैं - अग्न्याधान (पुनराधेय), अग्निहोत्र, 


_ दर्शपौर्णणास, पशुयाग, दीक्षा, सोमयाग, वाजपेय, राजसूय, अश्वमेध, 


सौत्रामणी एवं अग्निचयन। अन्त के याग अग्निचयन में ही याग की एक 
विस्तृत व्याख्या प्राप्त होती है। 


-वाजसनेयसंहिता के अन्त में पुरुषसूक्त, सर्वमेधमनत्र एवं शिव- 
सड्डल्पादि के मन्त्र हैं, जो गहरे अध्यात्मबोध के परिचायक हैं। विख्यात 
ईशोपनिषत्‌ क॑ द्वारा संहिता का समापन किया गया है। यह भी 
वाजसनंय-संहिता क शुक्लत्व का एक प्रमाण हैं। 





चुका है। कृष्णयजु:संहिता की काठक अथवा चारायणीय-कठशाखा में 
कुल याँच 'ग्रन्थ” अथवा ५३ 'स्थानक' हैं; कपिष्ठलशाखा में ८ 
'अष्टक' अथवा ४८ “अध्याय हैं; मैत्रायणीयशाखा में ४ काण्ड, अथवा 
५४ “प्रपाठक' हैं; एवं तैत्तिरीयशाखा में ७ 'काण्ड' अथवा ४४ 'प्रपाठक' 
हैं। यह शाखा ही संबसे अधिक प्रचारित है। शुक्ल, यजु: अथवा 
वाजसनेयसंहिता की काण्व एवं माध्यन्दिन दोनों शाखाओं में ४० 
“अध्याय हैं।* तैत्तिरीय, मैत्रायणी एवं वाजसनेयी संहिता के पदपाठ भी 
उपलब्ध हैं। 


[ ४ ] 
यजु :संहिता के इस सब्डिप्त-परिचय के पश्चात्‌ अथर्वसंहिता को 
लें; जिसकी गणना त्रयीविद्या के परिशिष्ट एवं प्रपूरक के रूप में की जा 
सकती ह। द 





अथर्ववंद क॑ प्रवर्तक के रूप में हमें तीन ऋषियों अथर्वा, अड्भिरा 
ओर भृगु के नाम प्राप्त होते हैं। तीनों ऋषि ही ऋकसंहिता के 





पा 


१२२. १. द्रष्टव्य ऋ. ३।५३१५ टीका। ॥ 
१११ . २ काण्वसंहिता, औन्‍्ध संस्करण, भूमिका पृष्ठ १६। गा 
१५४ २ पण्डितों का अनुमान है कि वाजसनेयसंहिता के प्रथम १८ अध्याय आदिम हैं, शेष 
. परवर्ती संयोजन है। अनुमान का कारण यह है कि इन अठारह अध्यायों के मन्त्र 
ही तैत्तिरीयसंहिता में उपलब्ध हैं, शेष तैत्तिरीय ब्राह्मण (एवं आरण्यक में पाए जाते 
हैं; शतपथ बाह्मण के प्रथम नौ काण्डों में इस अंश की ही आनुपूर्विक व्याख्या 
है; भाष्यकारों ने भी २६वें अध्याय से लेकर अन्त तक के अध्यायों की गणना 
.. खिल! के रूप में की है। 


हु 


55 


260 2666 


१२४ १. तुलनीय - आ. सं. १०।७।२०; गोपथब्राह्मण ३।४। संहिता में अथर्वा की मन्त्र- 
सडख्या ही सबसे अधिक है (१६१२; अथर्वाचार्य'के (१२४); उसके पश्चात्‌ 
ही ब्रह्म को छोड़कर भृग्वड्िरा (२३१) का एवं भृगु (२२४) का नाम लेना पड़ता . 
है। अड्डिरा की मन्त्र-सडःख्या ८८, अथर्वाड्ररा की ५२ | कुल मिलाकर इनकी 
मन्त्र-सडःख्या २३३१ अर्थात्‌ समग्र संहिता का प्राय: पाँच भाग का दो भाग। 
ऋषक-संहिता के आर्षमण्डल के सारे ऋषियों क॑ मन्त्र ही कुछ-कुछ अथर्वसंहिता 
में सडुलित किए गए हैं। उनमें अञ्रि का केवल एक मन्त्र। 
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अतिप्राचीन पितृपुरुष के रूप में परिगणित हैं।। ऋकसंहिता के साथ 
_अ्थर्वसंहिता का घनिष्ठ सम्बन्ध है। अथर्वसंहिता के मन्त्रों का प्राय: एक 
पञ्ममांश ऋकसंहिता से लिया गया है। इसमें जितने पादबद्ध मन्त्र हें 
उनका' सामान्य नाम भी ऋक्‌ है। इसके अलावा अथर्वसंहिता का एक 
ग्ष्ठांश यजुर्मन्त्रों की तरह गद्य में रचित है। देखने में आता है कि हम 
त्रयीविद्या में मन्त्र-रचना कौ जो धारा पाते हैं, उसकी ही अनुवृत्ति 
अथर्वसंहिता में होती है। किन्तु दोनों का विनियोग अलग है। त्रयीविद्या 
का विनियोग श्रौतकर्म में होता है - जिसमें सोमयाग प्रधान है। जिसका 
लक्ष्य है देवता के साथ सायुज्य के द्वारा अमृतत्वप्राप्ति; और अथर्ववेद 
का प्रधान विनियोग गृह्मकर्म में होता है, जिसका लक्ष्य है अनेक 
शान्तिक एवं पौष्टिक क्रियाओं में देवशक्ति की सहायता से अभ्युदय-प्राप्ति। 
किन्तु उसक अतिरिक्त भी अथर्वसंहिता का एक और वैशिष्टय 
उपनिषद्‌-भावना है। 


अथर्वसंहिता की शोनक-शाखा' के ७३१ सूक्तों में ५९८७ मन्त्र हैं। 
सूक्तों को २० काण्डों में एवं काण्डों को प्रपाठक एवं अनुवाक में 





१२९५ १. अड्विरसो नः पितरो नवग्वा अर्थर्वाणो भुगवः सोम्यास:, तेषां वयं सुमती यज्ञियानामपि 
भद्रे सामनसे स्याम (ऋ. १०।१४।६)। अथर्वा एवं अड्विरा दोनों ही यज्ञविधि एवं 
अग्निविद्या के प्रवर्तक के रूप में ख्यात हैं (ऋ. १॥८३।५, ५११६, १०।६७१२, 
६।१६।१३, १०॥९२।१० आदि...)। भृगुओं ने चुलोक की अग्नि को भूलोक में 
मनुष्य के भीतर प्रतिष्ठित किया (ऋ. १॥५८।६, २।४॥२; तुलनीय १।६०।१, 
३।५।१०)। अथर्वा एवं भूगु अग्निविद्या के ग्रवर्तक हैं। किन्तु अग्नि स्वयं ही 
अड्विरा इन तीन नाम के मूल में ही अग्निदीप्ति की ध्वनि है : - अथर्वा < 
अथर्‌ (अग्नि, तुलनीय “अथर्यु' ऋ. ७॥१॥१; अवेस्ता 'आश्रवन”' अग्नियाजी 
आतर' > 'आतश' आग जैसे आतशबाज़ी) ; अड्विर: < ४ अगू > अग्नि 
भूगु < ४ भ्राज। 

 काश्मीर में पैप्पलाद-शाखा की मात्र एक प्रतिलिपि प्राप्त हुई थी। उसमें सूक्तों 
का विन्यास अन्य प्रकार का है, अनेक पाठभेद, हैं। कुछ-कुछ नये मन्त्र भी पाए 
जाते हैं। सम्प्रति उड़ीसा में भी पैप्पलादसंहिता उपलब्ध हुई है, एवं उसके प्रकाशन 
की व्यवस्था हो रही है। 


0 0७ रे. 














बैंदिक साहित्य: संहिता ११९ 


विभाजित किया गया है। संहिता के सम्पादन में एक सुस्पष्ट परिकल्पना 
का परिचय प्राप्त होता है। प्रथम से पद्म काण्ड तक प्रत्येक काण्ड में 
लगंभग एक ही देर्घ्य के सूक्त सड़लित किए गए हैं, एवं उनका दैर्घ्य 
भी क्रमश: बढ़ता गया है। किन्तु षष्ठ काण्ड में सूक्त की मन्त्र-सडूख्या 
घटकर प्रायः तीन पर आकर रुक गई है। सप्तम काण्ड बहुत कुछ 
परिशिष्ट जेसा है, जिसमें एक या दो मन्त्र की सूक्त-सडख्या ही अधिक 
है, फिर कुछ-कुछ दीर्घतर सूक्त भी हैं। 


४: सप्तम काण्ड तक अनेक आशभ्युद्यिक कर्मों के मन्त्र ही अधिक 
हैं। अत: संहिता का यह भाग गार्हस्थ्य और सामाजिक-जीवन का पोषक 
एवं लोकहित के अनुकूल है। ये सब आशभ्युद्‌यिक कर्म इस प्रकार हैं 
- आयुष्य (दीर्घायु-प्राप्ति के लिए), भैषज्य (आरोग्य-लाभ के लिए), 
शान्तिक (भूतावेश इत्यादि दूर करने के लिए), पौष्टिक ( श्रीप्राप्ति के 
- लिए), सांमनस्य (पारस्परिक मंत्रीनिर्वाह के लिए), आभिचारिक (शत्रुनाश 
. के लिए) प्रायश्चित्त एवं राजकर्म (राष्ट्र की सुरक्षा एवं उन्नति के 
. लिए)। इसके अलावा विवाह, गर्भाधान इत्यादि के मन्त्र भी इस भाग में 
पाए जाते हैं। 

अष्टम से द्वादश काण्ड तक अथर्वसंहिता का द्वितीय भाग है। इस 
भाग में भी आशभ्युद्यिक कर्म के मन्त्र हैं। किन्तु उपनिषदू-भावना ही 
इस भाग का वेशिष्ट्य है। वेद के ब्राह्मण के आरण्यक अंश में जिस 
प्रकार अनेक यज्ञाड़ों के सम्बन्ध में रहस्योक्तियों का प्राचुर्य दिखाई देता 
है, यहाँ भी उसी प्रकार है। एक सामान्य प्रतीक के माध्यम से ऋषि का 
कविहृदय-रहस्य मुखर हो उठा है।' अतः सूक्तों के आयतन भी प्रायश: 
अत्यन्त दीर्घ हैं, एवं ऋकसंहिता के गीतिकाव्य की अपेक्षा उनमें गाथा 
काव्य की शैली का ही अधिक प्रयोग हुआ है। उसके अलावा उपनिषद्‌ 
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१. द्र॒ष्टव्य:ः ऋषभ सूक्त ९४४, अज सूक्त ९।५, गोसूक्त ९७७, १०।९, ओषधि सूक्त ८|७ 
ब्रह्मोदन सूक्त १११ अनडुत्‌ सृक्त ४।११, ब्रह्मगवी सूक्त १२।५, वशा सूक्त १०३० 
१२४ ('वशा' जिसका अर्थ हें बॉस गाय; यह असम्भूति का प्रतीक है। 


रद. 


५5 228 थम 


 । 


१२० बेद-मीमांसा 


के ब्रह्मवाद का काव्यरूप भी हमें यहीं प्राप्त होता है।' ब्राह्मण ग्रन्थों में 
'य एवं वेद' इस उक्ति के द्वारा वेदन-प्रशंसा अथवा विद्या-स्तुति का 
परिचय सर्वत्र प्राप्त होता है। यह काव्योक्ति भी यहाँ पहली बार प्राप्त 
होती है।' कामसूक्त' अथवा प्राणसूक्त को भी किसी क्रिया के साथ युक्त 
नहीं किया जा सकता; ये दार्शनिक कविमानस के मुक्त उच्छवास हैं। 
उसी प्रकार भूमिसूक्त" है, जो पृथिवी की स्तुति के रूप में समग्र बैदिक- 
सहित्य में अतुलनीय है, सम्भवत:, विश्व के किसी भी साहित्य में 
उसको मिसाल नहीं । ब्रह्मचर्य सूक्त* में ब्रह्मचारी के महत्त्व की घोषणा 
उदात्त कण्ठ से की गई है, जिसमें मानवीय-गौरव, देवता का अतिक्रमण 


कर गया है। वन्ध्या अथवा बाँझ गाय पर रचित दो सूक्तों में” एक४ 


_ रहस्यवाद की छाया घनीभूत हो गई है, जिस बाउलों की सन्धा-भाषा की 
आदिजननी कह सकते हें। 


त्रयोदश से विंश (बीस) काण्ड तक अथर्वसंहिता का तृतीय भाग: 


है। जिसमें उन्नीसवें और बीसवें काण्ड दोनों परिशिष्ट हैं। इस भाग का 
वैशिष्ट्य यह है कि इसके प्रत्येक काण्ड की विषयवस्तु निर्दिष्ट है। 
काण्डों का आयतन क्रमश: लघु होता गया है, कंवल अठारहवाँ काण्ड 
कुछ बड़ा है। त्रयोदश काण्ड में 'रोहित'” नाम से आदित्य-प्रसड्रः है। 
आदित्य: वैदिक-देववाद का मूलाधार है। इस काण्ड के अन्त की ओर 
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- एक वेदन प्रशंसा है, अतएव यह एक उपनिषत्‌ अथवा गुहयतत्त्व का 
- अभिद्योतक है। चतुर्दश काण्ड विवाहप्रकरण है। पञ्भदश काण्ड में ब्रात्य- 
_ प्रशंसा आदि से अन्त तक यजु-छन्दों में रचित है।' सोलहवें काण्ड में 


अनेक शान्ति-स्वस्त्ययन के मन्त्र हैं, विशेषतया कई दुःस्वप्ननाशन सूक्त 
हैं। यह काण्ड भी गद्य में रचित है। सप्तदश काण्ड में मात्र एक दीर्घ 


: सूक्त में आदित्य की स्तुति है। तत्पश्चात्‌ अष्टाद्श काण्ड में पितृमेध 


प्रकरण है। जिसके अधिकांश मन्त्र ही ऋक्संहिता से लिए गए हैं।' 


उसके बाद के दो काण्डों का कोई भी उल्लेख अभर्वप्रातिशाख्य 
में नहीं प्राप्त होता, जिसके कारण पण्डितों का अनुमान है कि वे दोनों 
संहिता में परवर्तीकाल के संयोजन हैं। उन्नीसवाँ काण्ड अनेक छोटे-छोटे 
प्रकीर्ण-सूक्तों का सडः्ग्रह है, जिसमें भेषज्य विषयक सूक्त मात्र तीन हैं। 
एवं दुःस्वप्ननाशन सूक्त दो हैं। कई मणिधारण-सूक्तों का सड्ग्रह इस 
काण्ड का वैशिष्ट्य है। इसके अलावा मोटे तोर पर यज्ञ, दर्भ, काल, 
रात्रि, नक्षत्र, आकृति, अभय, शान्ति एवं शर्म इत्यादि विषयवस्तु है। 
ऋकसंहिता का पुरुषसूक्त यहाँ कुछ परिवर्तित रूप में सडःग्रहीत हुआ है। 
एक आत्मसुक्त के “अयुतो5हं सर्व: इस मन्त्रांश में सर्वात्मभाव का 
उल्लेख है। 'वरदा वंदमाता' का उल्लेख भी -क्षी इस काण्ड में ही प्राप्त 
होता है, जिसमें गायत्री-उपासना का सल्डेत सुस्पष्ट है।' मोटे तौर पर 


१२४ - १. द्र. विराट सूक्त ८९-१०, मधुविद्या ९॥१, आत्म सूक्त ९९-१० (यह ऋकसंहिता 
के ब्रह्मोद्य सृक्त ११६४ से लिया गया हे) पार्णिण सूक्त १०१२ (यहाँ योग के चक्र 
आदि का उल्लेख प्राप्त होता है) स्कम्भ सूक्त १०७, ज्येष्ठब्रह्मसूक्त १०८, 
उच्छिष्टब्रह्म सूक्त ११७, मन्यु सूक्त ११५८, और भी द्रष्टव्य : वरुण सूक्त ४१६, 


रे ११६, १. ब्रात्य आर्य हैं, किन्तु वेदिक धर्म से बाहर। उनको चर्चा ताण्ड्य ब्राह्मण के परिचय 
हि में की जाएगी। 

११७ २. यह काण्ड पिप्पलाद-संहिता में नहीं है। 

५ ३ 3४८ ३. यक्ष्मनाशनम्‌ ३८, कुष्ठनाशनम्‌ ३९, भैषज्यम्‌ ४४। 


जो वैदिक-साहित्य में अनुपम है। >कृशए. ४. ५१ 
१३७ "२. द्र. ८॥१०। कष ७७ , ५ स्तुता मया वरदा वेदमाता, प्रचोदयन्तां पावमानी द्विजानाम। आयु: प्राण प्रजा पशु 
कै देह. कर। कीर्ति द्रविणं ब्रह्मवर्चसम। मह्मं दत्त्वा ब्रजत ब्रह्मलोकम्‌॥। (७१) अनुक्रमणिका में 
१९२. ४... *९३१४। इस सूक्त का देवता गायत्री 'प्रचोदयन्तां' क्रियापद लक्षणीय। दोनों क्रिया ही 
कं ७: रा) बहुबचन; कर्त्ता का उल्लेख नहीं। सायण कहते हैं 'पूजायां बहुबचनम्‌।' शेषांश 
प४- 5 ९१७५। की व्याख्या करते हुए उनका मन्तव्य है - 'शब्दावगम्य ब्रह्माकारं परित्यज्य 





वाडस्मनसातीत ब्रह्मरूपा भवेति मन्त्रदर्शिना ऋषिणा साक्षात्कृतपरत्वेन उच्यते। 


या 


१३४ ,७. १०१०, १२।४। 


॥ 


हि श् 








श्रर वेद-मीमांसा 


अथर्वसंहिता का उपसंहार उपक्रम की अपेक्षा ऊँचे सुर में रचित है। 
इसका अन्तिम मन्त्र एक समाप्ति-सूचक प्रार्थना जैसा सुनाई देता है। 


 बीसवें काण्ड का वैशिष्ट्य है कि उसके अधिकांश मन्त्र ही 
ऋकसंहिता से विशेषतया अष्टम मण्डल से लिए गए हैं। इस क्षेत्र में 


दोनों संहिताओं में पाठभेद भी नहीं है। सोमयाग में इन्द्र के प्रति प्राय: 
इन सभी सूक्तों का पाठ किया जाता है।' दस 'कुन्ताप सूक्त ” संहिता के 
मौलिक अंश हैं, जो बहुत कुछ दुबोध हैं। सोमयाग में इनका भी पाठ 
किया जाता है। ब्राह्मणाच्छंसी, आग्नीध्र, एवं पोता-विशेष रूप से 
ब्राह्मणाच्छंसी पाठ किया करते थे। ये सभी ब्रह्मा के सहकारी होते थे। 


अथर्वसंहिता में स्मार्तकर्म की ही प्रधानता है। किन्तु संहिता के 

अन्त में श्रोत सोमयाग एवं ब्रह्मगगण ऋत्विकों को प्रमुखता प्रदान करने 
के कारण अथर्वसंहिता के साथ ब्रह्मा के घनिष्ठ सम्बन्ध की सूचना 
मिलती है। पहले ही बतलाया गया है कि ब्रह्मा सर्ववित्‌, सर्वज्ञ होता है। 
उनका 'ब्रह्म' एक ही साथ प्रज्ञा एवं शक्ति दोनों है। श्रोतकर्म का लक्ष्य 
प्रज्ञा का उन्मेष है; देवता क॑ सायुज्य में अमरत्व अथवा नि:श्रेयंस-प्राप्ति 
है। स्मार्तकर्म का लक्ष्य अभ्युदय-प्राप्ति है। नि:श्रेयस और अभ्युदय में 
कोई विरोध नहीं, दोनों >ही ब्रह्मविद्या के फल हैं। सोमयाग क॑ अध्यक्ष 
: ब्रह्मा “वदति जातविद्याम्‌' वे हर प्रकार से ब्रह्मवित्‌ हैं। वे भुक्ति और 
मुक्ति दोनों के ही विधाता हैं। ऋग्वेद और अथर्ववेद एक अखण्ड 
वेदविद्या को ही उजागर करते हैं। अतएव अथर्वसंहिता के अन्त में ब्रह्म 
गण ऋत्विकों के पाठ्य एवं सोमयाग में विनियुक्त मन्त्रों का सन्निवेश है। 
यह एक अथर्वह सल्लेत है, जिस प्रकार का सड्ढेत शुक्लयजुःसंहिता के 
अन्त में ईशोपनिषद्‌ के सन्निवेश में है। भुक्ति और मुक्ति के समन्वय की 


१४१ - १. बीसवें काण्ड के कूल २४३ सूक्तों में ११७ इन्द्र के प्रति हैं। इसके अलवा तीन 
.. (१०१-१०३) अः्गनसूक्त हैं। चार (१६, ८८, ९०, ९१) बृहस्पतिसूक्त हैं। एक 

(१२३) सूर्यसूक्त है। पाँच (१३९-१४३) अश्विसूक्त हैं। 

१२७-१३६। ये पैप्पलाद-संहिता में नहीं हैं, इनका पदपाठ भी प्राप्त नहीं। 


00000 ॥ 00१8 १७३॥ ३३ 0३७३३ कि डक किक रे कक 
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्ट्‌ 


भावना हमें तन्त्र में भी ग्राप्त होती है। यह आथर्वण-विद्यासम्प्रदाय की 
ही अनुवृत्ति है। 


अथर्वसंहिता में ऋकसंहिता के जिन मन्त्रों को सडगृहीत किया 
गया है, वे प्राय: प्रथम, अष्टम एवं दशम मण्डल से अर्थात्‌ आर्षमण्डल 
के बाहर से लिए गए हैं। इसके अलावा अष्टम मण्डल का अधिकांश 
ही बीसवें काण्ड में है। अतएव ऋकसंहिता के उपक्रम और उपसंहार 
की जो आबोहवा है, वही अथर्वसंहिता की भी है। आर्षमण्डलों में हमें 
वैदिक-भावना का जो सम्पुट अथवा आधार प्राप्त होता है, उसके ही 
परिवेश की रचना ऋकसंहिता के प्रथम एवं दशम मण्डल करते हैं। 
अथर्वसंहिता इस परिवेश का ही विच्छरण है। 


स्वाभाविक रूप से ही इस विच्छुरण या विस्तरण में कुछ संहति 
का अभाव रहेगा, क्‍योंकि प्राकृत-मानस क॑ अति निकट आने के कारण 
उसमें एक विस्तार ओर स्वातन्त्रम का लक्षण विकसित होगा। आर्ष- 
मण्डल में जो भाव, प्रणाली-बंद्धरूप में प्रवाहित हो रहा था, वह इस 
परिवेश में सीमा का अतिक्रमण करके सबक बीच फेल गया। अथर्वसंहिता 
की भाषा ओर छन्द में भी सीमा के अतिक्रमण का परिचय प्राप्त होता 
ह। आर्षमण्डल की तुलना में उसको भाषा में अर्वाचीनता क॑ लक्षण पाए 
जात हैं, यद्यपि उससे यह प्रमाणित नहीं होता कि अथर्वसंहिता की 
विषय-वस्तु भी ऋक्‌्संहिता की अपेक्षा अर्वाचीन हैं। एक की भाषा को 
श्रोतकर्म के लिए यलपूर्वक सहेजकर रखा गया है।, इसलिए वह बहुत 
कुछ अविकृत रह गई है। दूसरी की भाषा स्मार्तकर्मों के उद्देश्य से 
अधिक लोक-प्रचलित हुई। अतएवं उसका रूपान्तर भी हुआ, जिस 
प्रकार जनसाधारण द्वारा मौखिक रूप में प्रसारित चण्डीदास अथवा 
कृत्तिवास की भाषा में परिवर्तन हुआ। अथर्वसंहिता में वागू-भड़िमा का 
भी वेचित्रय कम नहीं। उसमें पद्म है, गद्य भी है। यजु: का गद्य एवं 
ब्राह्मण का गद्य दोनों ही उसमें पाया जाता है। उपनिषद्‌ के श्लोक अथवा 
गाथा-शैली में दार्शनिक रहस्योक्तियों का भी अभाव नहीं। पद्मांश के 




















कह वेद-मीमांसा 


झ्चन्दों के भी ऋकसंहिता की अपेक्षा स्वातन्त्रय का परिचय अधिक प्राप्त 
होता है। 


सारांशत: अथर्वसंहिता में हमें बैदिक-भावना का गतिशील रूप 


प्राप्त होता है। त्रयी में जो विद्या संहत है, अथर्ववेद में वह उल्लसित 
है। यह उल्लास प्राण और शक्ति का ही परिचय है। यह शक्ति निश्चित 
रूप से सिद्धों की शक्ति है। त्रयीविद्या साधकों का उपजीव्य है और 
अथर्वविद्या सिद्धों की विभूति है। इस प्रकार चारों संहिताएँ बेद्विद्या का 
पूर्ण सडुलन हैं।' 





छा. उ. का मधुविद्या में (३१-११) सन्धा भाषा में वेदविद्या का एक पूर्णाड़ 
परिचय दिया गया है। आदित्य-रश्मि का मधुनाड़ी रूप में वर्णन करते हए 


_ बतलाया जा रहा है कि ऋक्‌, यजु:, साम, अथर्वाड्रिस्स एवं गृहय आदंशों ने 


मधुकर होकर क्रमश : पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर एवं ऊर्ध्व मधुनाड़ी में मधु का 
सशञ्नय किया है। इतिहास पुराण अधर्वाड्रिरस के पुष्प हैं और ब्रह्म गुहय आदेशों 
का पुष्प है। स्पष्ट ही समझ में आता है कि आदित्यविद्या अथवा मधुविद्या यहाँ 
दो भागों में कल्पित है - एक त्रयीविद्या और एक गुहयविद्या। अथर्वाड्विस इस 
गुहयविद्या का धारक है। यह विद्या उत्तर और ऊर्ध्व में है, यह भी ध्यातव्य है। 
इतिहास - पुराण (जिसे पश्चमवेद कहा गया है- छा. ७।१॥२) जन-भावना के 
वाहन हैं। इस फूल से ही अथर्वाड्रिस मधु का आहरण करता है, यह उक्ति ञी 
व्यज्ञनापूर्ण ह। किन्तु इसके ही साथ गुहय आदेश सम्पृक्त रहे हैं, जो ब्रह्मपुष्प से 
मधु का आहरण करते हैं। इस देश में अनेक मर्मज्ञों, रहस्य-विदों का आविर्भाव 
जन-समाज से हुआ है। अधर्ववेद ही उनकी भावधारा का वाहन है। अथर्वसंहिता 
की ब्रात्य-प्रशस्ति में उसका एक बहुत बड़ा ग्रमाण है। 








89७ रे 


वेदों के ब्राह्मण 


[१ ] 
वेद-संहिता के चार भागों के सट्डिप्त-परिचय के पश्चात्‌ अब 


प्रस्तुत है उसके ब्राह्मण-भाग का परिचय। 


'ब्राह्मण' शब्द की व्युत्पत्ति आद्युदात्त क्लीब लिज्ग 'ब्रह्म' शब्द से 


हुई है। इस ब्रह्म का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ बृहत्‌ की चेतना अथवा शक्ति 
है।' उसकी व्यज्ञना मन्त्र में है। मन्त्र एवं मन्त्रशक्ति दोनों ही ब्रह्म है। वेद 
का संहिता-भाग ब्रह्म का आधार है। ब्रह्म के आधार पर जिस विद्या और 
प्रयोगविज्ञान का प्रवर्तन किया गया - वही “ब्राह्मण” हं। यह शब्द भी 
आद्युदात्त एवं क्लीब लिड़ः है।' 





< ॥/ बूंह (बढ़ते रहना, बृहत्‌ होना) ब्रह्म, मूलतः चेतना का प्रसारण या फैलाब . 
है। यह विस्फारण देवशक्ति क॑ आवेश से होता है। पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं चुलोक 
में देवशक्ति का लीलायन देखकर मर्त्यचेतना का उद्दीपन होता है। यह उद्दीपन ही 
ब्रह्म है। वैदिक चिन्मय प्रत्यक्षवाद क॑ मूल में भी यह तत्त्व है, जिसकी चर्चा 
यथास्थान करेंगे ब्रह्म क॑ आविभांव से मनुष्य कवि होता हैं: वाक्‌ उसको चेतना 
में स्फुर्ति होती है। ब्रह्म और वाक्‌ अभिन्न हैं - 'यावद ब्रह्म विष्ठितं तावती ' वाक्‌' 
(ऋ. १०।११४।८)। सारे मन्त्र ही ब्रह्म अर्थात्‌ उद्दीपित एवं विस्फारित चेतना में 
वाक्‌ क॑ स्फुरण हैं। फिर कह सकते हैं - वाक्‌ का प्रकाश ही मनुष्य को 'ब्रह्मा' 
ऋषि एवं सुमेधा बनाता है (ऋ. १०॥१२५७५)। 

ऋक्संहिता में ब्राह्मण शब्द प्रायशः पुल्लिड्ग एवं अन्तोदात्त है (केवल एक जगह 
६।७५।१० आधुदात्त है)। आइ्युदात्त क्लीब_ लिड़् ब्राह्मण का प्रयोग दो जगह है 
(१।१५।॥५, २।३६।५) ; जिससे ब्राह्मणाच्छंसी के सोमपात्र का बोध होता है। किन्तु 


'ब्रह्मविद्या अथवा ब्रह्मर्शक्ति के अर्थ में इस शब्द का एकाधिक प्रयोग अथर्वसंहिता 


में है : विशेष प्रणिधान योग्य - उद्यमानं तद्‌ ब्राह्मणं पुनरास्मानुपतु ७।६६।१; 
पुनर्मेत्विन्द्रियं पुनरात्मा द्रविणं ब्राह्मणं च ७।६७११; ज्येष्ठं ये ब्राह्मणं विदुस्ते 
स्कम्भमनुसंविदु: १०७।१७; स विद्ठान्‌ ज्येष्ठ मनन्‍्येत, स विद्याद्‌ ब्राह्मणं महत्‌ 
१०।८।२० ; अपूर्वणेषिता वाचस्ता वदन्त्रि यथायथम्‌ बदन्तीर्यत्र गच्छन्ति तदाहु: 
महत्‌ १०।८।३३; सूत्र सूत्रस्य यो विद्यात्‌ स विद्याद्‌ ब्राह्मणं महत्‌ १०।८।३७ (३८); 
तस्थाज्‌ (ब्रह्मचारिण:) जात॑ ब्राह्मणं ब्रह्म ज्येष्ठम्‌ ११॥५।५, २३। ' ब्रह्मवाद' के अर्थ 
में बंद के ब्राह्मण-भाग में इस शब्द का प्रयोग अनेक स्थलों पर हे। 
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यास्क ने 'ब्रह्म' के अर्थ में कर्म भी समझा है।' उसे हम आधुनिक 

भाषा में 'साधना' कहेंगे। मन्त्रचेतना, मन्त्रशक्ति एवं मन्त्रसाधना इन तीनों 

का सम्बन्ध वेद से है। वेद के संहिता-भाग में हमें चेतना और शक्ति की 

परिचिति और बाह्मण-भाग में साधना की विवृत्ति प्राप्त होती है। इस 

साधना को सामान्य संज्ञा 'यज्ञ' है। जिसका उद्देश्य निश्चय ही “ब्रह्म” 

अथवा बृहत्‌! को प्राप्त करना है। ऋकसंहिता में इस बृहत्‌ के अनेक 


नाम हैं - जैसे 'स्व:, ज्योति, परमव्योम, परम॑ पदम्‌, ऊरुलोक: अनिबाध :,' 


अभयम्‌, अमृतम्‌ इत्यादि।' 


बाहूय-दृष्टि से यज्ञ एक क्रिया है, किन्तु क्रिया वस्तुतः भाव का 
द्योतक है। भाव को व्यक्त करने के लिए ही क्रिया है। अत: यज्ञ जिस 
प्रकार द्रव्य अथवा बाहरी उपकरणों के माध्यम से किया जाता है, उसी 
प्रकार ज्ञान अथवा आन्तरिक भाव द्वारा भी किया जाता है। ब्राह्मण में 
इसका अत्यन्त स्पष्ट परिचय प्राप्त होता है। वहाँ क्रियाविधान किसी 
रहस्य-भावना के साथ जुड़ा हुआ है। एवं फल के सम्बन्ध में कहा गया 
है कि यह फल वह भी प्राप्त करता है 'य एवं वेद" 


१४६ १. मि. १२।३४। 
१४७ . २९. ऋकसंहिता क॑ सोममण्डल क॑ अन्त में यज्ञसाध्य इस परम धाम का एक सुन्दर 


वर्णन है : 'यत्र ज्योतिरजस्त्रं यस्मिन्‌ लोकं स्वर्ितम्‌........यत्रावरोधन दिव: ...... 
यत्रानुकाम चरणम्‌..... लोका यत्र ज्योतिष्पन्त:। यत्र कामा निकामाश्च यत्र ब्रध्नस्य 
विष्टपम्‌, स्वधा च यत्र तृप्तिश्च.... यत्रानन्दाश्च मोक्षश्व॒ मुदः प्रमुद आसते, 
कामस्य यत्राप्ता; कामास्तत्र मामृतें कृधि.... ९।११३॥७-११)। 


४-८, २. यह उक्ति ब्राह्मणग्रन्थों में यत्र-तत्र प्राप्त होती है। छान्दोग्योपनिषद्‌ में हे: - “उभौ 


कुरुतो यश्चेतदेवं वेद, यश्च न वेद। नाना तु विद्या चाविद्या च। यदेत विद्या करोति 


श्रद्धयोपनिषदा तदेव बीर्यवत्तरं भवति (१।१॥१०) ऋ.संहिता के पूर्वोल्लिखित सूक्त 


में भी है : 'ऋतवाकेन सत्येन श्रद्धया तपसा सुत् इन्द्रायेन्दो परिखुत (९।११३।९)। 
अविद्वानों के सोमयाग के प्रति कटाक्ष करते हुए अन्यत्र कहा गया है : 'सोम॑ मन्यते 
पपिवान्‌ यत्‌ संपिषंत्योषधिम्‌, सोम॑ य॑ ब्रह्मणो विदुर्न तस्याश्नाति कश्चन' (१०८५॥३)। 
द्रव्ययज्ञ से ज्ञानयन्ञ श्रेष्ठ है, ये उसके प्रमाण हैं। इस प्रसड्ग में तैत्तिरियसंहिता की 
भाष्योपक्रमणिका में स्ायण का यह मन्तव्य प्रणिधान योग्य है : ' तत्तद्‌ विधि 
समीपे', “य एवं वेद इति वचनानि वेदनादेव फल ब्रुवते। ....वेदनफलबचनानि तु 


नानुवादकानि, नापि बाध्यानि तस्मादर्थवादत्वेडपि अस्त्येषां स्वार्थे प्रामाण्यम्‌।” 
( आनन्दाश्रम संस्करण, पृष्ठ ५)। 
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... अतएव, वेद का ब्राह्मण-भाग कर्म और ज्ञान में समन्वय की भूमि 
पर प्रतिष्ठित है। जिस प्रकार क्रिया के रहस्य की जानकारी होनी चाहिए, 


उसी . प्रकार उसकी उपनिषद्‌ की भी जानकारी होनी चाहिए। रहस्य 
'प्रयोग-विज्ञान है और उपनिषद्‌ तत्त्वविद्या है। दोनों ब्राह्मण से सम्बन्धित 
 हैं। उसमें कर्म और झ्ञान के बीच कोई विरोध नहीं। ब्राह्मण में जिस 
: प्रकार प्रयोग की मीमांसा है, उसी प्रकार तत्त्व की भी मीमांसा है। 


उसका ही न्यायसिद्ध रूप परवर्तीयुग की पूर्वमीमांसा एवं उत्तरमीमांसा में 
हमें प्राप्त होता है। उपनिषद्‌ ब्राह्मण का स्वाभाविक परिशेष हैं उसमें ही 
वेदविद्या का अन्त अथवा *“वेदान्त' है। 


आधुनिक पण्डित संहिता-युग के पश्चात्‌ ब्राह्मण-युग की कल्पना 
करते हैं। भाषा की दृष्टि से वैसा ही जान पड़ता है। किन्तु भाषा के 
साक्ष्य में अथर्वसंहिता ऋकसंहिता की अपेक्षा अर्वाचीन प्रमाणित होने पर 
भी जिस प्रकार अथर्वविद्या ओर त्रयीविद्या के समसामयिक होने में 
आपत्ति नहीं, उसी प्रकार इस क्षेत्र में भी वेसा ही हो सकता हे; क्योंकि 
एसा हो नहीं सकता कि मन्त्र थे, किन्तु कोई भी जिज्ञासा अथवा मीमांसा 
नहीं थी। तत्त्व-जिज्ञासा अथवा ब्रह्मोद्य के अनेक उदाहरण हमें ऋकसंहिता 
में ही प्राप्त होते हैं। ऋक्संहिता की बुनियाद सोमयाग है, जो समस्त 
यागों में श्रेष्ठ हं। यज्ञ की क्रिया का अनुष्ठान यजुःमन्त्र के बिना होता 
नहीं, अतएव यजुर्मन्त्र तो बराबर ही थे। यजुःसंहिता में हम देखते हैं - 


मन्त्र के साथ ब्राह्मण जुड़ा है - जैसे कृष्णयजु:संहिता में। यजुर्वेद 


कर्मवेद है, अत: यह स्वाभाविक है कि प्रयोग-विज्ञान उसके साथ जुड़ा 
रहेगा। ब्राह्मण-शैली में रचित कुछ मन्त्र अथर्वसंहिता में भी प्राप्त होते 
हैं।' क्योंकि मन्त्र-साहित्य के समसामयिक ब्राह्मण-साहित्य का अभाव 
नहीं था - यह अनुमान असड्भत नहीं। 


। [४४. १. द्रष्टव्य; ८।१०, ११३, १५।५; ब्राह्मण की 'य एवं वेद' यह उक्ति भी इनमें पाई 


जाती है। 7 
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ब्राह्मण-सहित्य स्थाणु क्‍यों नहीं था? यह आसानी से ही समझा जा 
. सकता है। पद्यबन्ध के स्थाणुत्व की आशा हम गद्यबन्ध में नहीं कर 
सकते; विशेष रूप से वह यदि मीमांसा अथवा वितर्क का वाहन हो तो। 
वितर्क चरिष्णुमन का धर्म है। युग-युग में उसके रूप में बदलाव आएगा 
ही। अनेक ब्राह्मण नष्ट हो गए, लुप्त हो गए; यत्र-तत्र उल्लेख से 
उसका प्रमाण प्राप्त होता है। सम्प्रति हम जिन ब्राह्मणों को पाते हैं, वे 
प्रवहमान धारा के अन्तिम पर्व के हैं। सूत्र-साहित्य के उद्भव के 
साथ-साथ कर्मकाण्डीय ब्राह्मण-धारा रुद्ध हो गई, किन्तु ज्ञानकाण्डीय 
ब्राह्मण अथवा उपनिषद्‌ की धारा अव्याहत ही रही। क्‍योंकि कर्म को 
विधि-बद्ध कर लेने से ही वह स्थाणु रूप धारण कर लेता है, एवं मनुष्य 
का रक्षणशील मन उससे आश्वस्त होता है, किन्तु ज्ञान की एषणा उसे 
नित्य नये रास्ते की ओर ले जाती है। हिन्दू-समाज भी आचार में स्थाणु 
ह, किन्तु विचार में चरिष्णु है - यह उसकी एक विशेषता है। सम्भवत: 
सारे समाजों की स्थिति थोड़ी-बहुत वैसी ही है। 


मोटे तौर पर मन्त्र एवं ब्राह्मण का अन्योन्याश्रित सम्बन्ध है। प्राचीन 
काल में भी दोनों के समाहार को ही वेद अथवा श्रुति कहा जाता था। 
ब्राह्मण-साहित्य के शेष पर्व में भी मन्त्र-रचना में ठहराव नहीं आया। 
ब्राह्मण के अन्तर्गत जगह-जगह प्राग्र: अनेक गाथाएँ प्राप्त होती हैं। ये 
प्राचीन मनत्र-साहित्य के ही सगोत्र हें।' 


ब्राह्मण-साहित्य के तीन भाग हैं - ब्राह्मण, आरण्यक एवं उपनिषत्‌। 
तीनों ओत-प्रोत हैं। केवल भाषा की दृष्टि से उनमें क्रमिक-विकास की 





१. इस धारा की अनुवृत्ति हमें महाभारत में भी देखने को मिलती है : तुलनीय, 
उपमन्यु की अश्वि-द्वय-स्तुति'( आदिपर्व ३।५७-६८)। महाभारतकार इन्हें ' ऋक्‌' 

_ कहते हैं - “वागुभिऋगूभि:'| किन्तु. उसके पश्चात्‌ उतड्ढ की सर्पस्तुति को 
'श्लोक' कहा जा रहा है और उसके. पश्चात्‌ ही उनकी पुरुषादि स्तुति को 
मन्छेवत्‌ श्लोक! व्याख्या में नीलकण्ठ कहते हैं, 'मन्त्रवद्‌ वेदगतऋगूभागवत्‌।' 
इसके बाद का धाप ही पौराणिक देवस्तोंत्र है। ह 


छछछछ 
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. कल्पना करना असड्भत है, अयोक्तिक है; यह सड्लेत पहले ही दिया जा 
चुका है। तब भी विवेचन की सुविधा के लिए तीनों भागों को 
- अलग-अलग करके समझना ज़रूरी है। 


शुद्ध ब्राह्मण की मुख्य विषय-वस्तु यज्ञविधि है। सोमयाग में चार 





- श्रेणी के ऋत्विकों की आवश्यकता होती है। उनके विनियोज्य मन्त्रों का 
- सडग्ग्रह चारों संहिताओं में है। प्रत्येक संहिता के साथ उसका ब्राह्मण 
- जुड़ा है। अतएव यज्ञानुष्ठान की सम्पूर्ण विवृति एक ब्राह्मण में प्राप्त नहीं 
- होती। जिस प्रकार हमें ऋग्वेद के ब्राह्मण में प्रधानत: होतृगण के कर्त्तव्य 
का परिचय प्राप्त 'होता है। उसी प्रकार सामवेद के ब्राह्मण में उद्गातृगण 
- का, एवं यजुर्वेद के ब्राह्मण में अध्वर्युगण के कर्त्तव्य का परिचय मिलता 
: है। अथर्ववेद में श्रोतकर्म की प्रधानता नहीं है, किन्तु सोमयाग में ब्रह्मगण 
"के ऋत्विक्‌ की भी आवश्यकता पड़ती है, एवं उनके विनियोज्य कुछ 


मन्त्र अथर्वसंहिता में भी है। संहिता का एक ब्राह्मण भी हैं, जिसे ब्राह्मणों 


में सबसे कनिष्ठ रूप में माना जाता है। 


किन्तु ब्राह्मण में यज्ञविधि का विवरण बिल्कुल सीधा नहीं हं, 


.. उसके साथ और भी कुछ प्रसड़ जोड़ दिए गए हैं। जिसका नाम अर्थवाद 


है। फिर कभी-कभी एक विधि के सम्बन्ध में विकल्प अथवा मतभद 
दिखाई देता है, तब उसकी मीमांसा ज़रूरी हो जाती हैं। उसके अलावा 
जिस क्रिया का अनुष्ठान किया जा रहा है, उसका लक्ष्य क्या है? अथवा 
उस लक्ष्य का स्वरूप क्‍या हें? इन सब तत्त्वों का विज्ञान अथवा 
उपनिषद्‌ भी ब्राह्मण के अड्भ हैं; अतएव सम्पूर्ण ब्राह्मण की विषयवस्तु 
विधि, अर्थवाद, मीमांसा एवं उपनिषद्‌ है।* ब्राह्मणों में विविध अर्थवाद 


१४१. १. ब्राह्मणों की विषय-वस्तु को लेकर आचार्यों में मतभेद है। जैमिनिसूत्र से जान 


पड़ता है कि उनकी दृष्टि में विधि और अर्थवाद इन दोनों से ही ब्राह्मण का सम्बन्ध 

: है। न्यायसूत्रकार गोतम के अनुसार विधि, अर्थवाद, एवं अनुवाद ये तीन विभाग 
हैं। (२।१।६२)। फिर उन्होंने अर्थवाद के चार भाग किए हैं - स्तुति, निन्दा, 
परकृति एवं पुराकल्प। मीमांसकों ने गुणवाद, अनुवाद एवं. भूृतार्थवाद-ये तीन 
(क्रमश: ) 
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द्वार हम जो पल्‍लवित रूप में देखते हैं; उसकी ही सब्लिप्त-व्याख्या सूत्रों 
में प्राप्त होती है। ब्राह्मण के विधिभाग से 'कल्पसूत्रों' का उद्भव हुआ, 

. और उसकी मीमांसा और उपनिषद्‌ अंश के आधार पर क्रमश: 

पूर्ववीमांसा और उत्तरमीमांसा अथवा वेदान्तसूत्र की रचना हुई। ब्राह्मण 
एवं उसकी अनुवृत्ति आरण्यक; अन्यान्य वेदाड़ों का मूल है। 


सब मिलाकर वैदिक-साहित्य के अन्तिम-युग में हम जो कुछ 
प्राप्त करते हैं, उस सबका ही बीज उसके आदियुग में ही था। कालक्रम 
में विषय-वस्तु का विस्तार एवं सुविन्यास घटित हुआ, किन्तु उसके 
स्वरूप का कोई उल्लेखयोग्य परिवर्तन नहीं हुआ। प्राण का विकास भी 
ऐसे ही होता है - जिस प्रकार भ्रूण से शिशु, शिशु से युवा, युवा से वद्ध। 
समझने की सुविधा के लिए प्राणविकास को हम कई प्वों में विभाजित 
कर सकते हैं, किन्तु वह विभाजन कृत्रिम हैं। आदि से अन्त तक प्राण 
का एक अविसम प्रवाह चल रहा है; वस्तुत: यही सत्य है। वैदिक- 
साहित्य कौ आलोचना करते समय इस बात को ध्यान में रखना होगा, 
क्योंकि वह साहित्य मृत नहीं; जीवन्त है। जिस बीज-भाव की प्रेरणा 
इस साहित्य के मूल में है, उसका परिणाम अभी भी अन्तिम-पर्व या 
छोर तक नहीं पहुँच पाया है। यथास्थान उस पर प्रकाश डाला जाएगा। 





विभाग किये हैं। पुनः भूतार्थवाद के विभाग हैं - स्त॒त्यर्थवाद, निन्दार्थवाद, 
फलार्थवाद, परकृति, पुराकल्प एवं मन्त्र। माधवाचार्य की दृष्टि में अर्थवाद से हेन्नु 
निर्वचन, निन्दा प्रशंसा, संशय, विधि, परकृति, पुराकल्प एवं अवधारण-कल्पना 
का बोध होता है। इनमें परकृति अन्य किसी भी सम्प्रदाय की अनुष्ठित क्रिया का 
वर्णन है। पुराकल्प में किसी अतीत-कथा का विवरण होता है। यही आगे चलकर 
इतिहास-पुराण में पल्‍लवित हुई। जिसमें अनेक दार्शनिक-तत्त्वों के बीज पाए जाते 
हैं। मीमांसकों में जो वेद को केवल विधिपरक कहना चाहते हैं, वे ' उपनिषद्‌' को 
भी अर्थवाद के अन्तर्गत रखते हैं। 


3 












वैदिक साहित्य: ब्राह्मण १३१ 


[ २ ] 
: अब प्रत्येक संहिता के साथ जुड़े ब्राह्मणों का अलग-अलग परिचय 


:.. सर्वप्रथण ऋकसंहिता के ब्राह्मणों का परिचय प्राप्त करें। ऋक- 
संहिता प्रधानत: देवताओं के प्रशस्ति-मन्त्रों का सड्डेलन है, अतएव 
उसके ब्राह्मण में यज्ञ के होतृकर्म की विवृति एवं व्याख्या है। ऋक- 
संहिता के दो ब्राह्मण ऐतरेय एवं शाह्लायन आज भी उपलब्ध हैं। ऐतरेय 
ब्राह्मण के 'सड्डुलनकर्त्ता महिदास ऐतरेय हैं। इस ब्राह्मण में कुल चालीस 
अध्याय और पाँच अध्यायों को लेकर एक-एक पश्चिका है। प्रथम सोलह 
 अध्यायों में 'अग्निष्टोम' याग का विवरण है। अग्निष्टेम एक सोमयाग 
है, जो समस्त सोमयागों की प्रकृति अथवा आदर्श है। चार दिन तक 
भूमिका के साथ प्रकृतयाग एक दिन में होता है। तत्पश्चात्‌ दो अध्यायों 
में “गवामयन' याग का विवरण है। यह भी सोमयाग है, किन्तु यह ३६० 
दिन अथवा एक चान्द्र-संवत्सर तक चलता है। तत्पश्चात्‌ १९ से २४ 
अध्याय तक 'द्वादशाह' का विवरण हैं। यह भी एक सोमयाग है, जो 
बारह दिन तक चलता है। उसके बाद २५ से ३२ अध्याय तक 
' अग्निहोत्र -याग का विवरण है, जो श्रोत-यागों में सर्वाधिक सरल हें। 
_अमिनहोत्री को यह याग जीवन भर प्रत्यह करना पड़ता है। इस ब्राह्मण 
का बाकी अंश 'राजसूय' यज्ञ का विवरण है। यजमान क्षत्रिय होता है। 
इस अंश में ही हरिश्चन्द्र-रोहित तथा शुनःशेप का उपाख्यान है। 'चरैव' 
। _ गाथा उसके अन्तर्गत है। आधुनिक-पण्डितों का अनुमान है कि ऐतरेय 
_.ै. ब्राह्मण की प्रथम पाँच पश्चिकाएँ ही प्राचीनतम अंश है। .. 


शाट्डायन-ब्राह्मण भी इसी प्रकार का हे। उसकी अध्याय सदःख्या 
तीस है। प्रथमं छह अध्यायों में अग्न्याधान, अग्निहोत्र, दर्श-पौर्णमास एवं 


१५३ १. इस कथा का बीज ऋकसंहिता में ही प्राप्त होता है (५१२७७), १।२४॥१२, १३, 
.. २५११) अन्त की ऋचाएँ शुनःशेप के उपमण्डल के अन्तर्गत (१।२४-३०) हैं। 





१४) १ 
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चातुर्मास्य-याग का विवरण है। ये हविर्यज्ञ हैं, इसमें सामगान की ज़रूरत 
नहीं। विशेष रूप से अग्न्याधान करके अथवा आहिताग्नि होकर ओ्रौतयज्ञ 
का अधिकार प्राप्त होता है। जिसप्रकार अग्निहोत्र प्रतिदिन करना पडता 
है, उसी प्रकार दर्श एवं पौर्णमास अमावस्या और पूर्णिमा के दिन करना 


होता है। ये दोनों याग, समस्त इष्टियागों की प्रकृति अथवा आदर्श हैं।.. 


चातुर्मास्य-याग' चार पर्वों में वर्ष भर चार-चार मास के बाद चार बार 
करना होता है। प्रथम-पर्व का अनुष्ठान फाल्गुनी पूर्णिमा (दोल- पूर्णिमा) 
के दिन होता है। तत्पश्चात्‌ आषाढ़ी पूर्णिमा (गुरुपूर्णिमा) के दिन 
द्वितीय-पर्व, कार्तिकी पूर्णिमा (रासपूर्णिमा) के दिन तृतीय-पर्व, उसके 
बाद फाल्गुन की शुक्ल प्रतिपदा के दिन चतुर्थ-पर्व का अनुष्ठान होता 
है। शाह्ञायन के सप्तम अध्याय से अन्तिम अध्याय तक सोमयाग का 
विवरण है। एतरेय-ब्राह्मण और शाह्लुयन में विशेष अन्तर नहीं। इस 
ब्राह्मण में श्रोतयज्ञों को क्रम के साथ सुविन्यस्त किया गया है। लक्षणीय 
है कि ये यज्ञ आदित्य की गति - अहोगात्र, पक्षद्रय, मास अथवा ऋतु 
परिवर्तन एवं सम्बत्सर को कालमान की इकाई मानकर उसका अनुसरण 
करते हुए अनुष्ठित होते हैं। इसके सम्बन्ध में विस्तृत आलोचना अन्यत्र 
करेंगे। 

आधुनिक-पण्डितों का अनुमान है कि ऋकसंहिता के दोनों ब्राह्मणों 
में ऐतरेय प्राचीनतर है। दोनों ब्राह्मणों में ही आरण्यक एवं उपनिषत्‌ अंश 
अभी भी उपलब्ध हैं। 


[ हे । 


सामवेद के नी ब्राह्मणों में तीन प्रधान हैं, जिनके नाम हैं - जैमिनीय- 
शांखा का जैमिनीय अथवा तलवकार-ब्राह्मण, कौथुमीय एवं राणायणीय 


यह याग सोमिक भी हो सकता है। द्रष्टव्य: ता. ब्रा. १७।१३-१४। 

आपस्तम्ब ने अपने श्रीत्सृत्र में एक 'बहवृच ब्राह्मण” अथवा ऋग्वेदीय-ब्राह्मण से 
कुछ उद्धरण दिया है, जो ऐतरेय अथवा शाह्डुयन ब्राह्मण में नहीं पाया जाता। तो 
फिर यहाँ एक लुप्त ब्राह्मण की सूचना प्राप्त होती है। 


। ७ ४७ू-क्थ आशातातााात 8३३ 
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'बैदिक साहित्य: ब्राह्मण १३३ 


शाखा का ताण्ड्य अथवा पश्चविंश या प्रौढ-ब्राह्मण एवं मन्त्र अथवा 
छान्दोग्य ब्राह्मणों - बाकी ब्राह्मणों को अनुब्राह्मण भी कहा जाता है। 


.  गण्डितों ने जैमिनीय-ब्राह्मण को एक प्राचीन ब्राह्मण के रूप में 
मान्यता दी है।' यह ब्राह्मण कुल आठ अध्यायों में विभक्त है। प्रथम तीन 
अध्याय कर्मकाण्ड के हैं। चतुर्थ से सप्तम अध्याय तक के भाग का 
नाम “उपनिषद्‌ ब्राह्मण! है।! यह आरण्यक एवं उपनिषद्‌ का सम्मिश्रण 
है। प्रसिद्ध तलवकार अथवा केनोपनिषद्‌ सप्तम अध्याय के अठारहवें 
खण्ड से आरम्भ होकर इक्कीसवें खण्ड में समाप्त है। इसके पश्चात्‌ 


और भी सात खण्डों में सप्तम अध्याय समाप्त हुआ है। अष्टम अध्याय 


का नाम “आर्षेय-ब्राह्ण” है। जिसमें सामसंहिता के ग्राम गेय एवं 
आरण्य-गेय गान के सामसमूह के ऋषि, छन्‍्द और देवता इत्यादि की 
एक अनुक्रमणी है। आर्षेय-ब्राह्मण की गणना एक अनुब्राह्मण के रूप में 
की गई है। 


तत्पश्चात्‌ ताण्ड्य-महाब्राह्मण है। जिसके सड्डूलनकर्त्ता ऋषि 
ताण्ड्य हैं। इस ब्राह्मण में पच्चीस अध्याय होने के कारण इसका एक 


१. इसक अतिरिक्त अनक स्थलों पर विशेषतया सायण के भाष्य-ग्रन्थ में 'शाटयायन 
ब्राह्मण" स अनक उद्धरण प्राप्त हाते ह। य उद्धरण कहीं-कहीं ज॑मिनीय-ब्राह्मण 
के साथ मिलते हैं। यह जेमिनीय-शाखा का ही एक प्राचीन ब्राह्मण था, जो इस 
समय लुप्त हो गया है। 


/ २. नामान्तर है 'तलवकार ब्राह्मण”! तलवकार एक प्राचीन शारा-प्रवर्तक ऋषि हैं। 


जिनका उल्लेख पाणिनि के गणपाठ. (४३।१०६) में है। सामवेद की इस शाखा 
का नाम जेमिनीय क्‍यों पड़ा? पता नहीं। 

नामान्तर “गायत्रोपनिषत्‌" तु० : एवं वा एवं गायत्रस्योद्गीथमुपनिषद्मघृतम्‌ 
(४।१६), सैषा शाट्यायनी गायत्रस्थोपनिषदेवमुपासितव्या' (४॥१७)। ु 
आचार्य शड्डर ने अपने केनोपनिषद्‌-भाष्य की भूमिका में जेमिनीय-ब्राह्मण का जो 
विवरण दिया है, उसमें अध्याय-क्रम अन्य प्रकार है। शट्डर के अनुसार प्रथम आठ 
अध्याय में कर्मकाण्ड, प्राणोपासना, कर्माड्ु-सामोपासना, गायत्रसाम विषयक 


दर्शन एवं वंश-क्रम का उल्लेख है। नवम अध्याय से परब्रह्म विषयक केनोपनिषत्‌ 
आरम्भ हुई है। ः 
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१३२ वेद-मीमांसा 


चातुर्मास्य-याग का विवरण है। ये हविर्यज्ञ हैं, इसमें सामगान की ज़रूरत 
नहीं। विशेष रूप से अग्न्याधान करके अथवा आहिताग्नि होकर ओ्रौतयज्ञ 
का अधिकार प्राप्त होता है। जिसप्रकार अग्निहोत्र प्रतिदिन करना पडता 
है, उसी प्रकार दर्श एवं पौर्णमास अमावस्या और पूर्णिमा के दिन करना 


होता है। ये दोनों याग, समस्त इष्टियागों की प्रकृति अथवा आदर्श हैं।.. 


चातुर्मास्य-याग' चार पर्वों में वर्ष भर चार-चार मास के बाद चार बार 
करना होता है। प्रथम-पर्व का अनुष्ठान फाल्गुनी पूर्णिमा (दोल- पूर्णिमा) 
के दिन होता है। तत्पश्चात्‌ आषाढ़ी पूर्णिमा (गुरुपूर्णिमा) के दिन 
द्वितीय-पर्व, कार्तिकी पूर्णिमा (रासपूर्णिमा) के दिन तृतीय-पर्व, उसके 
बाद फाल्गुन की शुक्ल प्रतिपदा के दिन चतुर्थ-पर्व का अनुष्ठान होता 
है। शाह्ञायन के सप्तम अध्याय से अन्तिम अध्याय तक सोमयाग का 
विवरण है। एतरेय-ब्राह्मण और शाह्लुयन में विशेष अन्तर नहीं। इस 
ब्राह्मण में श्रोतयज्ञों को क्रम के साथ सुविन्यस्त किया गया है। लक्षणीय 
है कि ये यज्ञ आदित्य की गति - अहोगात्र, पक्षद्रय, मास अथवा ऋतु 
परिवर्तन एवं सम्बत्सर को कालमान की इकाई मानकर उसका अनुसरण 
करते हुए अनुष्ठित होते हैं। इसके सम्बन्ध में विस्तृत आलोचना अन्यत्र 
करेंगे। 

आधुनिक-पण्डितों का अनुमान है कि ऋकसंहिता के दोनों ब्राह्मणों 
में ऐतरेय प्राचीनतर है। दोनों ब्राह्मणों में ही आरण्यक एवं उपनिषत्‌ अंश 
अभी भी उपलब्ध हैं। 


[ हे । 


सामवेद के नी ब्राह्मणों में तीन प्रधान हैं, जिनके नाम हैं - जैमिनीय- 
शांखा का जैमिनीय अथवा तलवकार-ब्राह्मण, कौथुमीय एवं राणायणीय 


यह याग सोमिक भी हो सकता है। द्रष्टव्य: ता. ब्रा. १७।१३-१४। 

आपस्तम्ब ने अपने श्रीत्सृत्र में एक 'बहवृच ब्राह्मण” अथवा ऋग्वेदीय-ब्राह्मण से 
कुछ उद्धरण दिया है, जो ऐतरेय अथवा शाह्डुयन ब्राह्मण में नहीं पाया जाता। तो 
फिर यहाँ एक लुप्त ब्राह्मण की सूचना प्राप्त होती है। 


। ७ ४७ू-क्थ आशातातााात 8३३ 


(४४ 





१0४५३ 


न हे टू डे 
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शाखा का ताण्ड्य अथवा पश्चविंश या प्रौढ-ब्राह्मण एवं मन्त्र अथवा 
छान्दोग्य ब्राह्मणों - बाकी ब्राह्मणों को अनुब्राह्मण भी कहा जाता है। 


.  गण्डितों ने जैमिनीय-ब्राह्मण को एक प्राचीन ब्राह्मण के रूप में 
मान्यता दी है।' यह ब्राह्मण कुल आठ अध्यायों में विभक्त है। प्रथम तीन 
अध्याय कर्मकाण्ड के हैं। चतुर्थ से सप्तम अध्याय तक के भाग का 
नाम “उपनिषद्‌ ब्राह्मण! है।! यह आरण्यक एवं उपनिषद्‌ का सम्मिश्रण 
है। प्रसिद्ध तलवकार अथवा केनोपनिषद्‌ सप्तम अध्याय के अठारहवें 
खण्ड से आरम्भ होकर इक्कीसवें खण्ड में समाप्त है। इसके पश्चात्‌ 


और भी सात खण्डों में सप्तम अध्याय समाप्त हुआ है। अष्टम अध्याय 


का नाम “आर्षेय-ब्राह्ण” है। जिसमें सामसंहिता के ग्राम गेय एवं 
आरण्य-गेय गान के सामसमूह के ऋषि, छन्‍्द और देवता इत्यादि की 
एक अनुक्रमणी है। आर्षेय-ब्राह्मण की गणना एक अनुब्राह्मण के रूप में 
की गई है। 


तत्पश्चात्‌ ताण्ड्य-महाब्राह्मण है। जिसके सड्डूलनकर्त्ता ऋषि 
ताण्ड्य हैं। इस ब्राह्मण में पच्चीस अध्याय होने के कारण इसका एक 


१. इसक अतिरिक्त अनक स्थलों पर विशेषतया सायण के भाष्य-ग्रन्थ में 'शाटयायन 
ब्राह्मण" स अनक उद्धरण प्राप्त हाते ह। य उद्धरण कहीं-कहीं ज॑मिनीय-ब्राह्मण 
के साथ मिलते हैं। यह जेमिनीय-शाखा का ही एक प्राचीन ब्राह्मण था, जो इस 
समय लुप्त हो गया है। 


/ २. नामान्तर है 'तलवकार ब्राह्मण”! तलवकार एक प्राचीन शारा-प्रवर्तक ऋषि हैं। 


जिनका उल्लेख पाणिनि के गणपाठ. (४३।१०६) में है। सामवेद की इस शाखा 
का नाम जेमिनीय क्‍यों पड़ा? पता नहीं। 

नामान्तर “गायत्रोपनिषत्‌" तु० : एवं वा एवं गायत्रस्योद्गीथमुपनिषद्मघृतम्‌ 
(४।१६), सैषा शाट्यायनी गायत्रस्थोपनिषदेवमुपासितव्या' (४॥१७)। ु 
आचार्य शड्डर ने अपने केनोपनिषद्‌-भाष्य की भूमिका में जेमिनीय-ब्राह्मण का जो 
विवरण दिया है, उसमें अध्याय-क्रम अन्य प्रकार है। शट्डर के अनुसार प्रथम आठ 
अध्याय में कर्मकाण्ड, प्राणोपासना, कर्माड्ु-सामोपासना, गायत्रसाम विषयक 


दर्शन एवं वंश-क्रम का उल्लेख है। नवम अध्याय से परब्रह्म विषयक केनोपनिषत्‌ 
आरम्भ हुई है। ः 
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१३४ द क्‍ ह वेद-मीमांसा 


नाम “'पदञ्ञविंश ब्राह्मण है। 'ताण्ड्य ब्राह्मण” और 'जैमिनीय ब्राह्मण! को 
विषय-वस्तु प्रायः एक ही है, किन्तु जैमिनीय ब्राह्मण का अछ्यान भाग 
ताण्ड्य ब्राह्मण की अपेक्षा अधिक समृद्ध है, एवं उसका एक ऐतिहासिक 
मूल्य भी है। कुछ-कुछ अतिप्राचीन 'तान्त्रिक' अनुष्ठान का विवरण 
जैमिनीय ब्राह्मण में प्राप्त होता है, जो पंश्चविंश-ब्राह्मण में सम्भवतः 
शिष्टाचार-विगर्हित होने के कारण वर्जित है। पञ्चविंश ब्राह्मण में प्रथम 
अध्याय यंजुर्मन्त्रों की एक संहिता है, और द्वितीय एवं तृतीय अध्याय में 
“विष्टुति' अथवा स्तोम-रचना की पद्धति का वर्णन किया गया है। 
जैमिनीय ब्राह्मण में ऐसा कुछ भी नहीं' है। 


सामगान सोमयाग में ही होता है। अतएव सामवेदीय-ब्राह्मण में 
सोमयाग का ही विवरण पाया जाता है। जो सोमयाग एक .दिन में निष्पन्न 
होता है, उसका नाम 'एकाह' है, जैसे - ज्योतिष्टोर्मा, गोष्टोम, आयुष्टोम, 
अभिजित्‌, विश्वजित, सर्वजित्‌ इत्यादि। जो याग दो दिन से ग्यारह दिन 


त्तक किया जाता है, उसे “अहीन' कहते हैं - जैसे कईं प्रकार के ट्वयह 


(दो दिन के) - इस प्रकार ज्यह, चतुरह, मश्चाह, षडह, सप्ताह, अष्टाह, 


: नवाह, दशरात्र एवं ग्यारह दिन में साध्य पौण्डरीक इत्यादि कुल तैंतीस 
प्रकार के याग होते हैं। इनमें कई अतिरात्र संस्थाक याग हें, जो सन्ध्या, 
“के: पश्चात्‌ एवं रातभर चलते हैं - जैसे पद्नरात्र, नवरात्र, दश्रात्र 
इत्यादि। ताण्ड्य-ब्राह्मण में अग्निष्टोम को ज्येष्ठयज्ञ" कहा गया है। 


यही समस्त एकाह एवं अहीन यागों की प्रकृति अथवा आदर्श है। 
तत्पश्चात्‌ बारह दिन, में साध्य द्वादशाह याग, जिसे मीमांसकों ने अहीन 
एवं सत्र दोनों ही बतलाया है। जो सोमयाग बारह दिन से अधिक दिलों 


में निष्पन्न होता है, उसे सत्र कहते हैं। सत्र तेरह दिन से एक सौ दिन, 


एक बरस, तीन बरस, बारह बरस - यहाँ तक कि सौ बरस, हज़ार 
बरस तक चल सकता है। अन्त के दोनों ही रूपक हैं। जिसका यही 





"१र्ण १. अग्निष्टेम इसके ही अन्तर्गत है। 
५६७ रे. ता. ब्रा. ६।३।८ 


तद् ४ 


७ ७ 9७ नम के मेक हक 
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-अर्थ है कि मनुष्य का समस्त जीवन ही यज्ञ है अथवा विश्व की सृष्टि- 
अक्रिया ही प्रजापति का यज्ञ है। सम्वत्सर-साध्य “गवामयन” समस्त सत्र 
- की प्रकृति है। ताण्ड्य एवं जैमिनीय दोनों ब्राह्मणों में एकाह', अहीन, 


द्वादशाह एवं संत्र का विवरण अवश्य उद्गातृगण की ओर से दिया गया 
है। इसके अतिरिक्त ताण्ड्य-ब्राह्मण के नवम अध्याय में सोम-प्रायश्चित्त 
का विवरण भी है। सत्रहवें अध्याय में चार 'ब्रात्यस्तोम' नाम के एकाह 


'का उल्लेख. है।' इन यागों का उद्देश्य ब्रात्यों को वैदिक-सम्प्रदाय में 


अन्तर्भुक्त करना है। 


ब्रात्य कौन थे? उनके बारे में ब्राह्मण में स्पष्टत:ः कहीं भी उल्लेख 


नहीं है। बैदिक-साहित्य के अनेक स्थलों पर ब्रात्यों के सम्बन्ध में 


जितनी बातें बिखरी पड़ी हैं, उन्हें क्रमबद्ध कर लेने पर भारतवर्ष को 
आर्य-साधना के विवर्तन का एक सुष्ठु इतिहास पाया जाता है, जो 
भारतवर्ष की अध्यात्म-भावना को समझने के पक्ष में अत्यन्त उपयोगी है। 


अन्यत्र बतलाया गया है कि आर्य-भावना की वैदिक और अवैदिक 
दो धाराएँ हैं। वेदिक-धारा राजशक्ति के संरक्षण में धीरे-धीरे आभिजात्य 
की मर्यादा प्राप्त करके ब्राह्मण्य-धर्म नाम से परिचित हुई। ब्राह्मण्य-धर्म 
मूलत: देववादी है, उसके आचार-अनुष्ठान का परिचय हमें वैदिक-श्रोतसूत्र, 


 गुह्मसूत्र और धर्मसूत्र में प्राप्त होता है। धर्मसूत्र से ब्राह्मण्य-स्मृति का 


उद्भव हुआ, जो हिन्दू-समाज पर आज तक .शासन कर रही है। 
ब्राह्मण्य-विचार अथवा संवेदना की वाहक संस्कृतभाषा है। ब्राह्मण्यधर्म 
जीवन्त है, अतएव प्राणशक्ति की प्रेरणा से उसने अपनी सीमा के बाहर 
से बहुत कुछ आत्मसात्‌ किया है। यह उसकी एक चिरकाल-आचरित 
रीति है कि उसने जिसे भी आत्मसात्‌ करना चाहा है, उसे ही “संस्कृत ' 
कर लिया है। 
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१३६ _वेद-मीमांसा 


वेद की भाषा में कहा जाए तो ब्राह्मण्य-समाज का अभिजात अंश 
ब्रह्म! एवं 'क्षत्र” को लेकर गठित हुआ। उसका ही अनभिजात अंश 
विश! अथवा सामान्य-जन हुआ। इससे ज्रैवर्णिक समाज-व्यवस्था का 
जन्म हुआ। वेदपन्थी होने पर भी सामान्य-जन अभिजात-जनों से दूर 
रहे, जिसके कारण उनके धार्मिक विश्वासों एवं धर्माचरण में कुछ 
सरलता दिखाई देना स्वाभाविक है। जिस प्रकार आज-कल भी हम 
निम्न वर्ण के हिन्दुओं के बारे में देखते हैं। इस वेदपन्थी किन्तु 
अनभिजात आर्यजन समाज की साधना और भावना का वाहन ' इतिहास- 
पुराण' है। जिसे प्राचीन ब्राह्मणों में 'पञ्ममवेद” के रूप में गिना गया है। 
पौराणिक न्राह्मण्य-धर्म वैदिकधर्म के परवर्तीकाल में दिखाई दिया - यह 
धारणा गुलत है। अथर्वबेद जिस प्रकार भाव की दृष्टि से ऋग्वेद का 
समकालीन है - ठीक वैसा ही इस क्षेत्र में भी है। त्रयीविद्या में वैदिक- 
भावना के एक पक्ष को तथा अथर्वाड्रिस्स एवं इतिहास-पुराण में दूसरे 
पक्ष को उजागर किया गया है। सर्वत्र ही जनसमाज, क्षेत्र होता है, एवं 
उसका रस-शोषण करके आभिजात्य वनस्पति सर ऊँचा किए खडे रहते 
हैं। वेद की तैत्तिरीयसंहिता में भी इस तथ्य को स्वीकार किया गया है।' 


एक ही समाज में वेदिक-भावना के निकट अवैदिक-भावना का 


एक प्रखर स्रोत प्रवाहित होता रहा है। अवैदिक जन भी आर्य हैं, किन्तु . 


धार्मिक विश्वास एवं धर्माचरण में वैदिक जनों से बिल्कुल अलग हैं।«ये 
देववादी नहीं है; क्रियाविशेष बहुल आचार-अनुष्ठान को भी नहीं 
मानते। आधुनिककाल में बज्जाल के ब्राह्म एवं हिन्दुओं में जो अन्तर है 
वही अन्तर अवैदिक एवं वैदिक आरयों के बीच भी रहा है। ब्राह्म भी 
हिन्दू हैं, किन्तु वे बुद्धिवादी हैं। बुद्धिवादियों की एक प्राचीन संच्ञा 
बौद्ध! - (/77007787) है। व्यापक अर्थ में इस संज्ञा का 
प्रयोग करते हुए कहा जा सकता है कि आर्य-भावना प्राचीनतम-युग से 
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धाराओं में प्रवाहित होती रही है, जिसमें एक ब्राह्मण्य-धारा है और 
दूसरी बौद्ध-धारा है। एक के दर्शन का नाम “मीमांसा' है और दूसरी का 
दर्शन 'तर्क' है। एक की सृष्टि “वेदान्त' है और दूसरी कौ सृष्टि 
“साड्ख्य' अथवा 'सिद्धान्त। एक का साधन “श्रद्धा' है, दूसरी का 
साधन 'तपः” है। एक की साधना “याग' है, और दूसरी की साधना 
“योग' है। एक “ब्रह्मवादी' है, और दूसरी “आत्मवादी' है। एक के 
साधक 'ऋषि' हैं, और दूसरी के साधक '“मुनि' हैं। एक 'देवता' को 
-भजता है, और एक “मनुष्य-गुरु/ को - नेपालीभाषा में उन्हें आज भी 
-दे,भाजु' और 'ओ.भाजु' कहा जाता है। एक का चरम अनुभव है 'सर्व 
-ख़ल्विदं ब्रह्म' और एक का “मानुषात्‌ परतरं नहि!। अस्तु एक का चरम 
प्रमाण 'श्रुति' है और एक का 'आप्त' है। एक का माध्यम “संस्कृत' है 

और एक का माध्यम 'प्राकृत' है। ह 


« दीर्घकाल से इन दो धाराओं की युक्तवेणी भारतभूमि पर प्रवाहित 
होती रही है। दोनों एक दूसरे को आघात पहुँचाती रही हैं और दोनों में 
आदान-प्रदान भी होता रहा है। दोनों में भारतवर्ष की साधना-भावना इस 
प्रकार ओत-प्रोत है कि आज उन्हें अलग करना सम्भव नहीं। 


स्वभावत: विश अथवा सामान्य-जन ही बैदिक एवं अवैदिक दोनों 
भावनाओं का प्रचार-क्षेत्र था। उन्होंने वेदिक एवं अवैदिक दोनों जनों को 
ही स्वीकार किया, ओर दोनों की साधना-भावना को सरल बनाकर 
अपने लिए उपयोगी बनाया। जिसके कारण भारत में कई बड़े गणधर्मों 
का उद्भव हुआ। इन धर्मों का परिचय जिस प्रकार ब्राह्मण्य-धर्म के 
इतिहास-पुराण अथवा पश्चमवेद में प्राप्त होता है, उसी प्रकार अनेक 
'बौद्ध' शास्त्रों में भी प्राप्त होता है। सड्ढेप में कहा जा सकता है कि. 
गणधर्म की दो प्रधान धाराएँ हैं, जिनमें एक 'भागवत' और एक 'शैव' 
है। शाक्त-धर्म दोनों के बीचों-बीच है, जिसने दोनों में ही शक्ति का 
सझ्जार करते हुए उन्हें पल्‍लवित एवं पुष्पित किया। भागवत-धारा में 
वैदिक-भावना का और शैवधारा में अवैदिक-भावना का स्पर्श है, किन्तु 
दोनों धाराएँ ही आर्य हैं, और अत्यन्त प्राचीन हैं। भागवत-जनों की चर्चा 
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के पूर्व अभी केवल ब्षात्यों की चर्चा समीक्षा करते हुए शैव-धारा के 


इतिहास पर प्रकाश डालने की चेष्टा करेंगे। 


व्रात्य' संज्ञा को उत्पत्ति सड्ड अथवां गणवाची “ब्रात'' शब्द से हुई 


है। ब्रात्य-जन सम्भवत: दल बाँधकर रहा करते थे, एवं उनके 'दल के 


दल ब्रात्यस्तोम- के अनुष्ठान के फलस्वरूप बहुत कुछ आधुनिक 
शुद्धीकरण' की तरह याज्ञिक समाज में अन्तर्भुक्त हो जाते थे। कात्यायन 
को भाषा में उस समय त्रात्यगण “व्यवहार्या भवन्ति' - उनके साथ 
वैदिकों का व्यवहार चलता था।' 


ताण्ड्य-ब्राह्मण में ब्रात्यों के लिए क्रमश: हीन, निन्दित, कनिष्ठ 
ज्येष्ठ-चार व्रात्यस्तोम “निर्धारित किए गए हैं। प्रसड़त: ब्रात्यों का एक 
सट्डिप्त वर्णन भी दिया हुआ है। इस वर्णन के कई-कई शब्दों का अर्थ 
अस्पष्ट है। तब भी मोटे तौर पर समझ में आता है कि “व्रात्य ब्रह्मचर्य 
का आचरण नहीं करते, कृषि अथवा वाणिज्य भी नहीं करते। वे जन- 
साधारण से ब्राह्मण. का अन्न जबरदस्ती खाते हैं, उनकी भाषा अमार्जित 
होती है, वे अदण्ड्य को दण्ड देकर आघात पहुँचाते हैं, अर्थात्‌ ज्ञोर- 
जबरदस्ती करना उनका स्वभाव हे, अदीक्षित होकर भी वे दीक्षितों जैसी 
बात॑ करते हैं।....उनके सिर पर होती है पगडी, हाथ में डण्डा या पैनी 
और खाली धनुष; उनके रथ का आसन काफी चौडा होता है और जो 
पथ-विपथ पर कहीं भी जा सकता है, उनके कपड़े का रड़् काला 
बगल में काली और सफ़ेद भेडु का चमड़ा सिला हुआ होता है। गले 
में चाँदी की हँसुली होती है। किसी-किसी के कपडे का लाल पाड 
किन्तु ऑचल की ओर चुन्नट नहीं, पाँव में जूते नहीं, कमर में उसी तरह 
सफ़ेंद-काला चमड़ा कसा हुआ होता है। कोई-कोई व्रात्य गृहपति हैं, 
अर्थात्‌ दल के प्रधान हैं।” 
तु. ऋ. सं. अनुब्रातास्तव सख्यमीयु: १। १६३ ८; ब्रातं ब्रातं गर्ण मणम्‌ ३।२६॥६, 


' ५।५३।॥११; राजा ब्रातस्य प्रथमो बभूव १०।३४।१२; जीव तव्रातं सचेमहि १०५७५. 
श्रीतसूत्र : २२।४।३० 
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इन ब्रात्यों की वेशभूषा को ब्राह्मण में 'ब्रात्यधन' कहा गया है। 
व्रात्यस्तोम के अन्त में यह ब्रात्यधन दक्षिणा-स्वरूप जिसको दिया जाता 
है, उसके कन्धों पर ब्रात्यों का सारा पाप लद॒ जाता है। शाट्यायन श्रौत- 
'सूत्र का कथन है “ब्रात्येभ्यो ब्रात्यधनानि ये ब्राताचर्याया अविरता: स्यु:, 


: अह्यबन्धवे वा मागधदेशीयाय” अर्थात्‌ ब्रात्यधन मगध देश के किसी 


देना होगा। 


. अथर्वसंहिता में एक ब्रात्यकाण्ड है [१५] वहाँ ब्रात्य, हीन या 
निन्दित नहीं, बल्कि अति प्रशस्त हैं। ब्रात्य वहाँ परमपुरुष हैं। “व्रात्य वा 
इृद्‌ अग्र आसीतू, ईयमान एवं प्रजापतिं समैरयत्‌”' अर्थात्‌ सृष्टि के 
आरम्भ में ये ब्रात्य *ही थे, उन्होंने ही प्रजापति को प्रेरणा दी और 
प्रजापति ने अपने आत्मनिहित सुवर्ण-ज्योति से विश्व के मूलतत्त्व के 
रूप में तप:, सत्य और ब्रह्म की सृष्टि की, जिसके फलस्वरूप यह 
जगत्‌ उत्पन्न हुआ। उसमें से ब्रात्य महादेव, ईशान, एकब्रात्य रूप में 
आविर्भूत हुए। इन्द्रधनुष ही उनका धनुष है, उनका छद॒र नील रबं पृष्ठ 


पश्चिम ओर उत्तर में दक्षिणावर्त-गति से फेल गए। विज्ञान उनका वास 
अथवा आच्छादन है, रात्रि .का अन्धकार उनका काला केश, दिन का 
उजाला उनका उष्णीष (पगड़ी), वज्र और विद्युत्‌ कुण्डल एवं नक्षत्रों 
की झिलमिलाहट उनका मणि भूषण है। श्रद्धा, उषा, इरा एवं विद्युत्‌ 
उनकी नर्म सहचरी या क्रीडा-सड्रिनी हैं। वे मन के रथ पर सवार हैं 
मातरिश्वा और सोम उनके रथ के बाहन हैं, वातास सारथी है। प्रभझन 
या झज्झावात उनका प्रतोद अथवा चाबुक है। साम, देवता, सप्तर्षि, यज्ञ, 
यजमान और पशु सभी उनके अनुचर हैं। [१५।२] तत्पश्चात्‌ वे प्रत्येक 
दिशा में काल अथवा ऋतुपर्याय, ऋतुपरिवर्तन के रूप में आविर्भूत हुए 
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: ब्रह्मबन्धु को, अथवा जो अभी भी ब्रात्याचार से विरत नहीं हुए; उनको 
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 लोहित है [१५॥१]। तत्पश्चातू ये एक ब्रात्य चरिष्णु रूप में पूर्व, दक्षिण, ' 
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१४० बेद-भीमांसा 
(१५।३,४)। भव, शर्व, प्रशुपति, उग्र, रुद्र, महादेव एवं ईशान धानुकी या 
धनुर्धर होकर क्रमश: पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर, ध्रुव ऊर्ध्व एवं 

 दिमन्तरों में उनके अनुगामी हुए (१५।५)। तत्पश्चात्‌ ध्रुवा-दिक्‌ अथवा 
पृथिवी से ऊर्ध्व दिशा में, उत्तम दिशा में, वृहत्‌ दिशा में, परम दिशा में, 
अनादिष्ट दिशा में अनावृत्त दिशा में, एवं दिग-दिगन्तरों में उनका 
उत्तरायण आरम्भ हुआ। पार्थिवभूत, ज़्योतिष्कमण्डली, बेदज्ञान, इतिहास 

पुराण आदिल्ञान, यज्ञ, काल एवं देवगण उनके अनुचर हुए। [१५।६] 
तत्पश्चात्‌ उन्होंने समुद्र होकर सब कुछ आच्छादित कर लिया [१५७७]।” 


इस प्रकार ब्रात्यकाण्ड का प्रथम अनुवाक एकब्रात्य के महिमा-वर्णन 

में समाप्त हुआ। इसमें कोई सन्देह नहीं कि ये एकब्रात्य परम-पुरुष हैं, 
जो एकब्रात्य को जानते हैं, वे 'विद्वानब्रात्य' हैं।। उनकी महिमा का वर्णन 
ट्वितीय अनुवाक में है। ऋषियों के उपास्य जिस प्रकार 'एकर्षि' (सूर्य) 
हैं, उसी प्रकार ब्रात्यों के उपास्य 'एकतब्रात्य' (महादेव) हैं। उनके साथ 

: सायुज्य-प्राप्ति ही ब्रात्य-साधक का लक्ष्य है। जो ब्रह्म को जानते हैं, वे 


ब्रह्म ही होते हैं; उसी प्रकार जो एक ब्रात्य को जानते हैं, वे भी एकव्रात्य 
ही होते हैं। 


विद्वान॒ब्रात्य का प्रभाव जन-साधारण के बीच अधिक था। ब्षात्य 
काण्ड के द्वितीय अनुवाक के प्रारम्भ में ही कहा जा रहा है कि 'वह 
एकब्रात्य आरक्त हुए, उसी से राजन्य या क्षत्रियवर्ण की उत्पत्ति हुई। 
वे जनसाधारण ['विश:”] के बीच फैल गए; सभा, समिति, सेना एवं 
सुरा ने उनका अनुसरण किया! (१५।८-९)। 


हि 


इतनी सी भूमिका के पश्चातू विद्वानब्रात्य की चर्चा शुरु हुई। 
: विद्वानव्रात्य जिस राजा के अतिथि होंगे, वे उन्हें अपने से बड़ा मानकर 





. १६७. १. “दिव्य ब्रात्य' ( ज॑मिनीयोपनिषद्‌ ब्राह्मण २।३)। वहाँ 'दिव:स्तम्भनी स्थूणा' (स्तम्भ 


को तरह चुलोक को थामे है- ऐसी एक खूँटी) का उल्लेख है, जिससे शिवलिड्र 
का स्मरण हो आता हे। 
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सम्मान देंगे - क्‍योंकि ब्रह्म एवं क्षत्र अर्थात्‌ प्रज्ञा एवं वीर्य इस ब्रात्य से 
ही उत्पन्न हुए हैं (१५।१०॥१-३)। विद्वान॒ब्रात्य जिस किसी के यहाँ 
आकर अतिथि होंगे, वे उनकी परिचर्या अकुण्ठचित्त से करेंगे, उनकी 
कोई भी इच्छा अपूर्ण नहीं रखेंगे। उससे ही उनका सर्वार्थ सिद्ध होगा 
(१५।११)। यहाँ तक कि घर में यदि अग्निहोत्र का आयोजन किया गया 
हो, और उसी समय दिद्वानब्रात्य उस घर के अतिथि हों, तो फिर उनकी 
अनुमति लेकर ही याग करना होगा, किन्तु उनके द्वारा निषेध करने पर 
याग नहीं होगा (१५॥१२) तथा दिद्वानब्रात्य जितने दिन अधिक किसी के 
भी घर अतिथि होकर रहेंगे, उसे उतना ही पुण्य प्राप्त होगा। इसके 
अतिरिक्त यदि कोई विद्वान्‌ न होने पर भी ब्रात्य-परिचय देकर किसी 
का अतिथि हो, तो उसका भी अपमान किए बिना देवता की तरह 
परिचर्या करना उचित है (१५।१३)। विद्वानव्रात्य भी एक तब्रात्य की तरह 
अपनी महिमा से हर ओर फैल जाते हैं (१५।१४)। उनके सात प्राण, 
सात अपान और सात व्यान हैं। वे ही देवता, मनुष्य, जीव-जन्तु, पृथिवी, 
अन्तरिक्ष, चुलोक, दीक्षा एवं यज्ञ इत्यादि सब हुए हैं (१५।१५-१७) इस 
व्रात्य के दक्षिणनेत्र सूर्य, वामनेत्र चन्द्र, दक्षिणकर्ण अग्नि, बामकर्ण 
सोम, अहोरात्र नासिका, दिति और अदिति दो शीर्ष कपाल हैं। दिन 
में वे पश्चिममुखी हैं, एवं रात में पूव॑मुखी हैं अर्थात्‌ वे सूर्यस्वरूप 
है। े 

अथर्वसंहिता का यह व्रात्यकाण्ड ब्राह्मण की तरह गद्य में रचित है। 
यहाँ तक कि वैसी ही वेदन-प्रशंसा भी इसमें है। ब्रात्यों के प्रति 
ताण्ड्य-ब्राह्मण एवं अथर्वसंहिता- की मानसिकता पूर्णतः विपरीत है, 
किन्तु इसमें कोई सन्देह नहीं कि एक ही व्रात्य दोनों का लक्ष्य है। 
सोमयाजी अभिजात-वर्ग के निकट जो निन्दित हें, गहित हें; वे गणधर्म 
के धारणकर्त्ताओं, अनुयायियों के निकट प्रशस्त या श्रेष्ठ होंगे - इसमें 
आश्चर्य करने की कोई बात ही नहीं है। 


ताण्ड्य-ब्राह्मण में ब्रात्यों का जो परिचय हमें प्राप्त होतां है, उससे 
ज्ञात होता है कि ब्रात्य आर्य हैं, किन्तु वेदपन्थी नहीं। वे आर्य भाषाभाषी 


शक 


तो शिएआशकिओ 
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किन्तु उनकी भाषा अमार्जित है। वे भी 'देव' अर्थात्‌ उनके भी देवता 
हैं, किन्तु वे देवता कौन हैं? उसे ताण्ड्य-ब्राह्मण में स्पष्ट रूप से नहीं 
बतलायां गया है। इस देवता के रुद्र होने की ही. सम्भावना अधिक हे, 
क्योंकि ,ब्राह्यण और संहिता में अनेक बार प्र॒त्यक्षतः रुद्र का नाम न 
लेकर “अयं देव:' के रूप में उनका उल्लेख किया जाता है।' 


ब्रात्यों ने कृषि अथवा वाणिज्य को जीविका का आधार नहीं 


बनाया। वैश्य अथवा जन-साधारण की जीविका के तीन आधार-कृषि, 
वाणिज्य (शिल्पकर्म उसके अन्तर्गत) एवं गोरक्षा अंथवा पशुपालन है।' 
अतएव ताण्ड्य-ब्राह्ण की उक्ति से अनुमान किया जा सकता है कि 
ब्रात्यों की अन्यतम जीविका पशुपालन है। संहिता में भी रुद्र पशुपति हैं 
अतएब वे मुक्तरूप से ब्रात्यों के देवता हो सकते हैं। अथर्वसंहिता के 


ब्रात्यकाण्ड में एकब्रात्य का विशेष रूप से भव, शर्व, पशुपति, उग्र, रुद्र, 


महादेव, एवं ईशान के रूप में वर्णन किया गया है। ऋक्संहिता में रुद्र 
: का विशेष प्रहरण या अस्त्र धनुष है - जैसे इन्द्र का बज, मरुद्गणों का 
ऋष्टि अथवा वर्शा (बर्छा) है। व्रात्यजन धानुकी हैं, और ब्रात्यकाण्ड के 
उपर्युक्त देवता भी धानुकी हैं। वाजसनेयसंहिता के रुद्राध्याय (१६) में 
रुद्र धानुकी तो हैं ही, उसके अलावा वे पशुपति (१७) ब्रात्य एवं 
ब्रातपति (२५) भी हैं। उन्हें “उत गोपा अदृश्नन्‌' अर्थात्‌ गोपालक भी 
देखते रहते हैं।* एकत्रात्य नीललोहित हैं; रुद्राध्याय के रुद्र का भी यही 
विशेषण है (४७), वे “नीलग्रीवो विलोहित:” (७)। उव्बट एवं महीधर 
दोनों का ही कथन है कि नीलग्रीव अस्त-सूर्य का वर्णन है, क्योंकि उस 
समये चारों ओर अँधेरा छा जाता है। इस सन्दर्भ में स्मरण रहे कि जिस 
प्रकार विष्णु प्रकाश एवं जीवन के देवता हैं, उसी प्रकार शिव, अन्धकार 


ता. १४॥९॥१२. ऐ. ३३४, काठक १०।६, २२॥१२....। 
२. तुलनीय : गीता १८।४४ 


मही धर ने यहाँ 'गोपा:' के अर्थ में 'गोपाला वेदाक्तसंस्कारहीना:' समझा है, यह 


5 ..-+ 


'ध्यातव्य है (१६।७) ब्रात्य भी बही। 
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एवं मरण के देवता हैं। ब्रात्यों के वस्त्र में भी काले एवं लाल रख्ढ का 
समावेश द्रष्टव्य है। मोटे तौर पर यह कहा जा सकता है कि ब्ात्यों के 
: देवता. बैदिकों के रुद्र हैं। ब्रात्यों के लिए वे उसी. प्रकार शिंव हैं, जिस 
: भ्रकार वैदिकों के 'सबिता भगः” पौराणिकों के ' भगवान्‌! हैं। शैवधर्म 
: एवं भागवतधर्म यज्ञ के अविरोधी गणधर्म रहे हैं, इसके अनेकों 
: प्रमाण इतिहास और पुराण में पाए जाते हैं। 





ताण्ड्यब्राह्मण में गणधर्मियों को जी भर गालियाँ दी गई हैं। उन 
गालियों में खेद एवं आक्रोश का भाव अधिक उजागर. हुआ है। ब्रात्य - 
ब्रह्मचर्य का पालन नहीं करते, अतएव ब्राह्मण्य धर्म में न कोई उनकी 
रुचि है, न अनुराग। किन्तु वे ब्राह्मण का अन्न छीन लेते हैं अर्थात्‌ 
: ब्राह्मणों के प्राप्य में केसे हिस्सा बँटाते हैं? - वह अथर्ब्नसंहिता के 
'विद्वानब्रात्य के वर्णन में हम स्पष्ट देखते हैं। विद्वानब्रात्य चाहें तो याग- 
' अज्ञ बन्द करवा सकते हैं। किस लिएं? वह आसानी से समझा जा 
सकता है। विद्वानब्रात्य ज्ञानवादी होते हैं, अतएवं कर्मकाण्ड के विरोधी 
रहे हैं और वे ही आर्य-भावना की साडख्यधारा के वाहक हैं। वे भी 
प्रवक्ता एवं उपंदेष्टा हैं; किन्तु ताण्डयब्राह्मण की दृष्टि में वह उनकी - 
अनधिकार-चर्चा हैं - “वे अदीक्षित होकर भी दीक्षितों की तरह बारत॑ 
करते हैं।' यहाँ दीक्षा निश्चय ही 'सावित्री-दीक्षा' अथवा 'उपनयन' क 
अर्थ में है। यह भलीभाँति समझ में आता है कि ये कौन हैं? जो. 
यज्ञोपवीत अथवा जनेऊ धारण नहीं कंरते, किन्तु ज्ञान की बातें करतें हैं। 
'प्राचीनयुगं के तीर्थड्डर एवं बौद्ध से लेकर मध्य-युग- के नाथ एवं 
आधुनिक-युग के आउल-बाउल तक सभी प्राचीन ब्रात्यों के दल में आ 
जाते हैं। ये सदैव अमार्जित प्राकृतभाषा में तत्त्वचर्चा करते आए हैं। 


बैदिकसमाज-विन्यास में ब्रात्यों के स्थान का निरूपण करते हुए 
ताण्ड्यब्राह्मण का कथन है कि वे ब्राह्मण अथवा बेश्य के अन्तर्गत नहीं 
आते। तो फिर क्‍या उनको क्षत्रिय के अन्तर्गत रखा जा सकता है? इस 
बात को अथर्वसंहिता में 'राजन्य' एवं विश्‌ के साथ एकब्रात्य को युक्त 
करके स्पष्ट कर दिया गया हेै। ऐतरेयब्राह्मण में क्षत्रिय और राजन्य में 
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संभा और समिति प्राचीन गणतन्त्र के प्रतिष्ठान' हैं।। जान पड़ता है, सभा 

निर्वाचित व्यक्तियों की स्थायी परिषत्‌ है और समिति सर्वसाधारण की 
अस्थायी परिषत्‌ - है। प्रारम्भ में दोनों एक साथ ही चल सकती हैं 
(तुलनीय ग्राम-पञ्मायत और चण्डी-गण्डप); किन्तु राष्ट्र जितना ही बड़ा 
होता है एवं राष्ट्र-व्यवस्था केन्द्रीकृत होती है, उतना ही सभा से समिति 
अलग-थलग पड़ जाती है। अन्त में राजा की सभा एक पौर-प्रतिष्ठान 
का रूप ले लेती है एवं जनसमिति छोटे-छोटे जानपद-प्रतिष्ठान का। 
ब्रात्यों की सभा-समिति में ब्राह्मण्यू-युग के पहले की धारा ही सुरक्षित 
थी। राजन्यों की सभा में सभी राजा होते थे। इस प्रकार का गणतन्त्र 
गौतम बुद्ध के समय में भी था। 


. थोड़ा अन्तर करते हुए कहा गया है कि द्वितीय वर्ण का जो कोई भी 
व्यक्ति 'राजन्य' है और भूम्यधिकारी राजा “क्षत्रिय' है।' पुरुषसूक्त में 


चातुर्वर्ण्य का परिचय देते हुए द्वितीय वर्ण को 'राजन्य' कहा गया है।* 
सम्भवत: द्वितीय वर्ण को प्राचीन संज्ञा 'राजन्य' अथवा राजा की जाति 
है। राजा जिस किसी भी वर्ण-जाति या कौम का अधिपति या मालिक 
होता है।' किन लोगों का इस रूप में फैल जाना हो सकता है? प्रथमत: 
जब एक समूह के लोग एक नये देश या प्रदेश में प्रवेश या घुसपैठ 
करते हैं (जैसे मेमनर्सिंह के मुसलमान गैर आबादी वाली- जमीन के 
आकर्षण में आसाम में घुस गए) तब वे 'विश' कहलाएँगे। खेती-बारी 
करके तथा आदिवासियों को वश में लाकर कुछ सुव्यवस्थित हो जाने 
पर वे राजन्य' हो जाते हैं। नये समाज के कुछ और सुव्यवस्थित होने 
पर ब्राह्मण का आविर्भाव हांता है एवं राजन्य 'क्षत्रिय' में रूपान्तरित हो 
जाता है। अतएव जिस प्रकार क्षत्रिय 'विश्‌' से अलग हो जाते हैं, उसी 
प्रकार राजन्य उसके इर्द-गिर्द हो जाते हैं। अब भी खेतिहर “राजपूत 

अथवा खेतिहर “छत्री' पूरी तरह अभिजात क्षत्रिय नहीं। आर्यों के 
आभिजात्य का केन्द्र कुरु-पाञ्लाल रहा है। वहाँ समाज स॒ज्यवस्थित था। 
ब्राह्मण वहाँ याज्िक थे, क्षत्रिय मूर्धाभिषिक्त राजा थे, और बैश्य कृषि-वाणिज्य 
में रत थे। इस समाज-मण्डल के बाहर जो आर्यजन हैं, वे अब भी बहुत 
कुछ अव्यवस्थित रह गए हैं, उनके समाज में प्रमुख स्थान का-अधिकार 
ब्राह्मण का नहीं, राजन्य को प्राप्त होगा। इन राजन्यों के बीच से ही 
विद्वानव्रात्यों का आविर्धाव हुआ, जिनकी गणमना ब्राह्मणों के ग्रतिद्वन्दी के 
रूप में की गई हैं। 
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ब्राह्मण सोमरस पान करते हैं, सुरापान नहीं; अर्थात्‌ लोगों में नशा 
करने की स्वाभाविक प्रवृत्ति को उन्होंने संयत एवं रूपान्तरित कर लिया। 
किन्तु ब्रात्यों के देश में सुरा बे रोक टोक चल सकती है। यह समाज 
को आदिम-संस्कृति का अनुवर्तन या अनुकरण था। 


. ब्रात्यों की गणतान्त्रिक राष्ट्र-व्यवस्था ताण्ड्यब्राह्यण को अच्छी नहीं 
लगी। इसलिए ब्राह्मणकार ने अवज्ञा के साथ अपना अभिमत प्रकट 
किया कि “वे अदण्ड्यों को भी दण्ड देते हैं; अर्थात्‌ उनके देश में 
ब्राह्मणों का सात खून माफ नहीं। 


है] 


लक्ष्य करने जेसी एक और बात है। परवर्तीकाल में शक, हण, 
पारद, खश, पोण्डू, पुलिन्द प्रभृति जिन सत्र बाहर के जनों की गणना 
आर्य-समाज के अन्तर्गत की गई है, उन्हें क्षत्रिय की मर्यादा प्राप्त हुई 
है। यहाँ अनुमान किया जा सकता है कि भिन्न-जनों को ब्ात्यों ने ही 
अपना बनाकर ग्रहण किया है और सबको उन्होंने राजन्य की मर्यादा दी 
है। ब्राह्मप-अनुशासनकारों ने अन्ततः: इस देश के स्वाभाविक औदार्य 
वश इस व्यवस्था को स्वीकार भर किया है। 





अधर्वसंहिता में एक साथ राजन्य, विश्‌, सभा, समिति, सेना, एवं 
सुरा का उल्लेख है, जिससे ब्रात्यों के देश का एक चित्र उभरता है। 
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प्रश्न उठता है कि ब्रात्यों का आदि देश कहाँ है? ब्राह्मण्य-संस्कृति 
का देश कुरु-पाश्ाल रहा है। क्रात्य उसके बाहर रहे। ब्राह्मण्य-संस्कृति 
धीरे-धीरे पूरव की ओर" फैलती गई। उस समय जिन लोगों ने इसके 
प्रसार में बाधा उपस्थित की है, वे ही ब्रात्य हैं। सड्डर्ष धीरे-धीरे समन्वय 
में परिणत हो जाता है और संस्कृति .का रूपान्तर शुरू हो जाता है। 


वैदिक आर्य एवं ब्रात्य-आर्यों के सम्बन्ध में भी वही हुआ। ध्यातव्य है; 


कि मथुरा के कृष्ण, कोशल के राम, विदेह के बुद्ध सभी क्षत्रिय; 
गणधर्म के नायक, जन-साधारण की दृष्टि में अवतार एवं ब्राह्मण्य- 
संस्कृति के ठीक अनुवर्ती या अनुयायी नहीं, बल्कि विरोधी रहे। राम के 
समय में विरोध अधिक स्पष्ट नहीं, किन्तु राज्य से उनका निर्वासन 
'चिन्तनीय है। गुहक, चाण्डाल और वन-वानरों के वे मित्र हैं - यह भी 
लक्ष्य करने योग्य है। शतपथब्राह्मण में स्पष्ट कहा गया है कि “यज्ञ की 
आग सदानीरा (गण्डक) के उस पार नहीं जा पाई।' बौधायन के विचार 


से यह पूरबी देश ब्राह्मणवर्जित रहा, उस देश में जाने पर ब्राह्मणों को 


. प्रायश्चित्त करना पड़ता था।' इस देश के तीन प्राचीन नाम -मिलते हैं। 
ऋकसहिता में इसका नाम “कीकट! है'। ऋषि ने दुःख त्रकट करते हुए 
कहा है कि उस देश में अनेक गायें हैं, किन्तु उनके होने से ही क्या? 
जबकि वे यज्ञ 'के किसी काम की हीं नहीं। यह खेदोक्ति अर्थपूर्ण है। 
शतपथ में उल्लिखित दूसरा नाम “विदेह' है, और ज्वर के देश के रूप 
में तीसरे नाम 'मगध' का उल्लेख अथर्वसंहिता में है।* ब्रात्यस्तोम में 
एकब्रात्य के नित्य सहचर मागध हैं। ऐतरेयारण्यक में मगध की जगह 
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बगध' है।' जिन्हें पक्षी जैसा बतलाया गया है।' परवर्तीकाल में मागध 


के अर्थ में चारण-कवियों का बोध होता है। वाजसनेयसंहिता के 


युरुषमेधाध्याय में मागध के उल्लेख के साथ-साथ पुंश्चली, कितव एवं 


क्लीब का उल्लेख है।' वहाँ बतलाया जा रहा है कि ये शूद्र भी नहीं, 
ब्राह्मण भी नहीं अर्थात्‌ ये ब्राह्मण्य-संस्कृति को नहीं मानते, लेकिन इन्हें 
शूद्र भी नहीं कहा जा सकता।* एकब्रात्य की सहचरी पुंश्चली है। पुनः 
उसी पुरुषमेधाध्याय में ही देखते हें कि व्रात्यों के देवता ( अवश्य 
आलड्डारिक अर्थ में ही) गन्धर्व एवं अप्सरा हैं। अर्थात्‌ त्रात्यो की 
एकश्रेणी मान एवं वाद्य-विद्या में निपुण थी, एवं उनकी कन्याएं नटी या 
नर्तकी थीं। गन्धर्ब-वृत्ति से जुडे मागध एवं अप्सरा-वृत्ति से जुड़ी 
पुंश्चलियों के देवता यदि एकब्रात्य हों, तेबफफ्रैर उनमें हमें पूरब देश के 





ऐ. आ. २।१।१ 


४5 १. ह ४ बक नहीं 
6. २. इस अंश के तात्पर्य को लेकर मतभेद है। सायण कहते हैं 'अवगध' (वगध नहीं) 


के अर्थ में ओषधि का बाघ होता है। यह प्रसड़ ऋकसंहिता के एक मन्त्र की 

व्याख्या को लेकर उभरा है : 'प्रजा ह तिस्नो अत्यायमीयु:' (८।१०१।१४) तीन . 

प्रजा ((72#ण८) क्‍या है? एत्तरेयब्राह्मण का कथन है - 'वर्यांसि बड्भावगधाश्चेरपादा: ' 

7 जिसका अर्थ सायण में पक्षी, ओषधि-वनस्पति (बड़ 5 वृक्ष) एवं ईरपाद या 

ड सरीसूप किया है। शतपथब्राह्मण का कथन हे- पक्षी, छोटे सरीसृप एवं साँप 

(२।५।१।१-२)। “बद्भावगघाश्चेरपादा:' के अर्थ में जाति अथवा देश का नाम 

कोई नहीं बतलाता और वे आधुनिक पण्डितों की तरह पद-विच्छेद भी नहीं करते। 

किन्तु मूल ऋक्‌ के 'तिस््र: प्रजा:' का अवैदिक-जन होना सम्भव है, क्योंकि ये 

अर्क अथवा अग्नि की (श. ब्रा. २५५१४) उपासना न करने के कारण नष्ट हो 

जाते हैं - ऐसी उक्ति इस ऋक में स्पष्ट ही है। 

३. ब्ा. सं. ३०२२ तीनों संज्ञाएँ ही गाली गलौज हो सकती हैं - इसमें आश्चर्य की 

कोई बात नहीं। | 


62. ४. लक्षणीय है - परवर्तीयुग के धर्मशास्त्र में 'मागध' एक प्रतिलोम सड्डूरजाति 


(बाप वैश्य अथवा शुद्र) है, किन्तु माँ, ब्राह्मण, क्षत्रिय अथवा वैश्य-कन्या। 
. उनकी वृत्ति (पेशा) वणिक्‌ अथवा भाट की (द्रष्टब्य ; (६७।ध४ प्लांडाण३ ० 
एजाध्रा78988738 ४०). ए 99. 90-9 )। 
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१४८ बेद-मीमांसा 


अनेक परवर्ती युग क़ौ गण-संस्कृति का एक आभास नहीं मिलता क्या? 


ब्रात्यों के आचार-व्यवहार का यह पक्ष ब्राह्मणों के लिए अप्रीति- 


कर लगने की ही बात है। सब ओर से मिलाकर कहा जा सकता है कि. 


व्रात्यों की संस्कृति ने ही परवर्तीयुग में मगध की संस्कृति में एक 
विशिष्ट रूप 4 + 4 कर लिया, जिसके उत्तराधिकारी बड़ाली हैं। यह 
संस्कृति भी आर्यसंस्कृति - प्रधान है, किन्तु वैदिक-संस्कृति के साथ 
उसका प्रचुर मतभेद है। 


तण्ड्यब्राह्मण के चार ब्रात्यस्तोम, चार प्रकार के व्रात्य- 'हीन' 
_निन्दित', “कनिष्ठ', एवं “ज्येष्ठ' के लिए हैं। जो आचारभ्रष्ट हैं, वे 
'हीोन' और जो “नृशंसा: पाप्मना गृहीता:' वे “निन्दित' हैं। 'निन्दित',' 
आचार-व्यवहार में हौन से भी अधिक नीचे उतर गए हैं। बोध होता है । 
इस *अ बात को ही ओर सझ्ढछेत है। किन्तु कनिष्ठब्रात्य कौन हैं? हीन एवं 
निन्दित भी तो कनिष्ठ (भाष्यकार की भाषा में 'युवतम') हो सकते हैं। 
ज्येष्ठ की व्याख्या करते हुए ब्राह्मणकार ने बतलाया है कि ये ' शमनीचमेढ़: ' 
अर्थात्‌ शम अथवा मनःसंयम के लिए इनका मेढ़ू या पुरुषाड़ नीचे की 
ओर लटक गया है। भाष्यकार ने शम के अर्थ में यौवन का उपरम 
अथवा अवसान समझा है, किन्तु सम्भवत: यहाँ शम के अर्थ में 'प्रशमः 
अथवा शमथ' का बोध हो रहा है; अर्थात्‌ इन्द्रियसंयमजनित प्रशान्ति जो 
मुनिपन्थियों के जीवन का लक्ष्य था। ये ही सूत्रकारों के 'अर्हत' और 
अवैदिकों की भाषा में 'जिन' थे। ये संन्यासी हें, स्त्री-सड़ः नहीं करते; 
ऋकसंहिता के मुनिसूक्त के ये 'मुनयो वातरशना:' -- दिगम्बर होकर 
घूमते-फिरते हैं।! अधिक सम्भव है कि इनको ही कितव एवं क्लीब के 
रूप में वाजसनेयसंहिता में गाली दी गई है। ब्राह्मण को सपत्नीक यज्ञ 
करना पड़ता है। जो अन्नाह्मण हैं किन्तु शूद्र भी नहीं। ऐसे ही ब्रात्य यज्ञ क्‍ 
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- नहीं करते और संन्यासी का छद्मवेश धारण करके लोगों को ठगकर 
। खाते हैं। गाली गलौज का यही तात्पर्य है, किन्तु लक्ष्य निश्चय ही 
.. इस प्रकार वाजसनेयसंहिता में ब्रात्यों के स्थूल रूप में दो भाग प्राप्त 
पड़ते हैं। परवर्तीकाल में एक से तन्त्र की धारा और दूसरे से योग को 
धारा आई है; जिसे पूरब-देश के नाथयोगियों ने चरमोत्कर्ष पर पहुँचाया 
है। ज्येष्ठ ब्रात्य यदि सूत्रकारों के 'अर्हत' रूप में रहे हों, तो फिर 
“कनिष्ठ” उनके चेले हुए। दल बाँधकर घूमने-फिरने के कारण इन्हें 
'ब्रात्य' कहा जाता। इस प्रसद्भ में बौद्ध एवं तीर्थिकों का 'सड्डढ' स्मरणीय 
है। ब्राह्मणों की 'परिषत्‌' थी; 'कुल' थे, किन्तु उनमें परिषत्‌ सामयिक 
थी, कुल स्थाणु था। अनिकेत अथवा समानाबदोश के रूप में घृमना-फिरना 
' लगता है ब्रात्यों का ही वैशिष्ट्य था। :7वर्तीयुग के मुनिपन्थधी ब्रात्यों का 
कुछ परिचय महाभारत के मोक्षधर्म-पर्वाध्याय में पाया जाता है। 


विरोध के भीतर से ही लोग फिर समन्वय तक पहुँचते हैं। प्रतीच्य 
ब्राह्मणों और प्राच्य-ब्रात्यों में भी अन्तत: एक मिश्रण हो गया था। 
आपस्तम्ब के धर्मसूत्र' में देखते हैं कि अथर्वसंहिता के विद्वानब्रात्य का 
परिचय  श्रोत्रिय' के रूप में दिया जा रहा है। 'ब्रात्य' शब्द को व्युत्पत्ति 
वहाँ 'ब्रत' से दी जा रही है। यह ब्रात्य के ४विद्या-गौरव की परोक्ष 
स्वीकृति है। किन्तु प्राचीन विरूप-भाव पूर्णतः आत्मसात्‌ नहीं हो पाया। 
इसलिए परवर्तीयुग के व्याख्याकारों की दृष्टि में ब्रात्य सावित्री-पतित 
हैं। इस प्रसड़ में लक्षणीय है कि महाभारत आदि में वैदिक-आर्यों 
की छत्र-छाया में जो सारे अवेदिक आर्य अथवा अनोॉर्थ आए। उन सब 
को क्षत्रिय-समाज के अन्तर्गत मानकर गणना की गई है एवं वे भी 
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: होते हैं। एक भाग में मगध-पुंश्चली और दूसरे भाग में कितव-क्लीब .. 
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सावित्रीपतित हैं। इस तरह ही परायों को अपना बनाकर ब्राह्मण्य-प्रभाव 
का विस्तार हुआ है।' 


ताण्ड्य-ब्राह्मण का एक परिशिष्ट है - पञ्ञविंश ब्राह्मण के परिशेष 

के रूप में, जिसका नाम “षड्विंश ब्राह्मण' है। उसके पाँच प्रपाठक हैं। 
विषय-वस्तु लगभग ताण्ड्यब्राह्मण की ही अनुवृत्ति है। केवल तृतीय 
प्रपाठक में पाँच नूतन यागों-- श्येन, इषु, सन्दंश, वज्र एवं वैश्वदेव का 
विधान है।' पहले के चार याग शत्रुनिर्यातत के लिए अभिचार है, जो 
तन्त्र की भाषा में रौद्रकर्म है। चतुर्थ प्रपाठक में ब्राह्मण के प्रात:सन्ध्या 
के अनुष्ठान के सम्बन्ध में कुछ चर्चा है।* पद्म प्रपाठक का नाम 
_अदुभुतब्राह्मण है; क्योंकि इसमें अद्भुत, अनैसर्गिक अथवा अप्रत्याशित 
आपदाओं कौ. शान्ति के उपायों का उल्लेख किया गया है। इस प्रसड्र 
में तन्त्र का शन्तिकर्म तुलनीय है। इस प्रपाठक के दशम खण्ड में देवता 


सामवेद का एक और प्रधान ब्राह्मण छान्दोग्य अथवा मन्त्र या... 
ब्राह्मण है। इसके दश प्रपाठक हैं, जिसके प्रथम दो प्रपाठकों " 

उपनिषद्‌ ब्राह्मण है। इ 
6 
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में गृह्मकर्म के मन्त्रों का सडग्जह है, एवं शेष आठ प्रपाठकों में डक 
छान्दोग्य-उपनिषत्‌ है। 


इन तीन प्रधान ब्राह्मणों के अतिरिक्त सामवेद के छोटे-छोटे और भी 

पाँच ब्राह्मण हैं, जो साधारणत: ' अनुब्राह्मण' के रूप में परिचित हैं। उनमें... । 
 सामविधान-ब्राह्मण में यज्ञ का विधान नहीं है, बल्कि हक के 
कृच्छ चान्द्रायणादि प्रायश्चित्त का विधान है। इस उपलक्ष्य में आर्षेय 
ब्राह्मण में कहीं-कहीं होम का विधान भी है। साम के अध्ययन से ही 
पापक्षय होता है - यही विधि का तात्पर्य है। इस ब्राह्मण के तीन प्रपाठक 
हैं। तत्पश्चात्‌ तीनों प्रपाठकों में आर्षेय-ब्राह्मण है, जो सामवेद की 
जैमिनीय एवं कौथुम दोनों शाखाओं में ही है। उसके बाद दैवत- 
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का भन्दिर (आयतन) काँपं उठे, अथवा देवप्रतिमा यदि हँसे, रोए, नाचे 
और फूट जाए अथवा पलकें गिराए या हिलाए, तो क्या करना होगा? 
उसका विधान है। 


शै 


ब्राह्मण अथवा देवताध्याय तीन खण्डों में है। प्रथम खण्ड में साम के 
“निधन! अथवा अन्त्य भाग के देवता का विवरण है। द्वितीय खण्ड में 
छन्द के देवता का विवरण एवं तृतीय खण्ड में छन्‍्द के नाम की 
निरुक्ति अथवा व्युत्पत्ति दी गई है। तत्पश्चातू- संहितोपनिषद्‌-ब्राह्मण 


- जो पाँच खण्डों में विभक्त है। विषय-वस्तु है संहिता के अध्ययन की 
रीति एवं फल, आचार्य-दक्षिणा इत्यादि। अन्त में तीन खण्डों में बंश- 
ब्राह्मण है। इसमें सामवेद के सम्प्रदाय-प्रवर्तक आचार्यों की वंशधारा का 
विवरण है। यह वंश, योनिवंश नहीं; बल्कि विद्यावंश अथवा 
आचार्य-अन्तेवासी की परम्परा है। इस ब्राह्मण के अनुसार सामवेद के 
आदिप्रवक्ता स्वयम्भू ब्रह्मा और श्रोता प्रजापति हैं। इस विद्या को प्रजापति 
से मृत्यु ने प्राप्त किया, मृत्यु से वायु ने, वायु से इन्द्र ने और ड्द्र से 
अग्नि ने। कश्यप ने अग्नि से उस विद्या को प्राप्त करके मानवों के 
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[96 १. बड्जाल के जन-संस्थान के विश्लेषण से भी कुछ सन्धान प्राप्त होता है। बड़ाली . 
जाति एक मिश्र-जाति है। उसकी संस्कृति भी पूरी तरह वैदिक आर्य-संस्कृति नहीं। 
यद्यपि उसमें वैदिक प्रभाव ही अन्य सब प्रभावों से अधिक है। नृतत्त्वविदों की दृष्टि 
में अल्पाइन और नार्डिक आर्य एवं मेडीटैरैनियन और आस्ट्क आर्य मुख्यतः 
इन चारों उपादानों से बड़ाली-जाति एवं संस्कृति गढ़ी हुई है। बड़ाल के ब्राह्मणों 
के साथ पश्चिम के ब्राह्मणों का मेल नहीं - यह लक्षणीय है। यह असमानता 
अल्पाइन और नार्डिक की असमानता है। नार्डिकों के लिए अल्पाइन आर्य ही 
व्रात्य हैं। रक्त-सम्मिश्रण व्रात्यों में ही अधिक हुआ है। पूरब-देश की इस व्रात्य- 
संस्कृति की छत्र-छाया में आधुनिक बज्भाल, बिहार, उड़ीसा एवं आसाम पड़ते 
हैं। जिनमें अनेक दृष्टियों से ही एक मौलिक ऐक्य है। 
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3१ है. १, द्र॒ जेमिनीय-ब्राह्मण का विवरण। कीथुमशाखा के आर्षेय-ब्राह्मण के ऊपर सायण 
का का भाष्य हें। 
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कर वेद-मीमांसा 


बीच प्रचारित किया। कश्यप से लेकर वशब्राह्मण के प्रवक्ता तक ५ 
पुरुषों का नाम पाया जाता हे।' ' 


[ ४ ] 

अब यजुर्वेद के ब्राह्मणों का सह्लिप्त परिचय पहले ही बतलाया 
गया है कि ब्राह्मण-साहित्य का उत्स यजुर्वेद है। “मन्त्र और ब्राह्मण दोनों 
को मिलाकर वेद है' - वेद की इस संज्ञा का प्रत्यक्ष निरदर्शन भी हमें 
कृष्णयजु:संहिता में उपलब्ध होता है, जहाँ मन्त्र और ब्राह्मण परस्पर जुड़े 
हुए हैं। मन्त्र पहले; ब्राह्मण उसके बाद हैं - यह बात अन्य दो वेदों 
के बारे में तो उपयुक्त है, किन्तु कृष्णयजुर्वेद के बारे में उपयुक्त नहीं। 
यहाँ तक कि भाषा की दृष्टि से भी कृष्णयजुर्वेद की संहिता ण्‌्वं 
ब्राह्मण-भाग समसामयिक हैं - इसे यूरोपीय पण्डितों ने भी स्वीकार 





- चैदिक साहित्य: ब्राह्मण 5१३ 





: मीमांसाशास्त्र के रूप में रहा हो, तो फिर चाहे कर्मकाण्ड हो, चाहे ज्ञान 
_ काण्ड हो - दोनों ओर से ही इसे पुष्ट करने का गौरव विशेष रूप से 
: अजुर्वेदियों को प्राप्त होना चाहिए। वैदिक-भावना में कर्म और ज्ञान के 
बीच कोई आत्यन्तिक विरोध नहीं था, बल्कि विरोध धीरे-धीरे बाहरी 


दबाव के कारण उग्र होता दिखाई पड़ा है - यह उसका एक प्रमाण है। 


कृष्णयजुर्वेद की काठक-संहिता का अलग से कोई ब्राह्मण नहीं 
पाया जाता। किन्तु तैत्तिरीय-ब्राह्मण के तृतीय काण्ड के शेष तीन 
प्रषाठकों को बैदिकों ने काठक-ब्राह्मण के रूप में माना है।' मैत्रायणी- 
संहिता का भी अलग से कोई ब्राह्मण नहीं पाया जाता। उसका चतुर्थ 
अथवा शेषकाण्ड, खिल-काण्ड है। इसकी ही गणना ब्राह्मण के रूप में 
की जा सकती हे। 


किया है।* सूत्रकारों ने स्वभावत: इस क्षेत्र में संहिता के अन्तर्गत ब्राह्मण 
भाग एवं संहिता से सम्बन्धित ब्राह्मण और आरण्यक-भाग के बीच कोई 
कृत्रिम श्रेणी-विभाग नहीं किया, बल्कि उन्होंने बिना निरखे-परखे सभी 
को ब्राह्मण बतलाया है।* केवल ब्राह्मण के उपनिषद्‌-भाग को उन्होंने 
अलग करके रखा है- यह लक्षणीय है। अर्थात्‌ यजुर्वेद के कर्मकाण्ड 
एव ज्ञानकाण्ड म॑ बाहयदृष्टि से भेद होने पर भी कर्मकाण्ड में कोई 
अवान्तर भद नहीं - यही उनकी दृष्टि का वेशिष्ट्य है। द 
कृष्णयजुर्वेंद में मन्त्र और ब्राह्मण एक साथ मिले हुए हैं। शुक्ल- 
यजुर्वेद में वे अलग-अलग सड्लूलित हैं। इसके कारण के सम्बन्ध में 
पहले ही सल्लेत किया गया है। ब्राह्मण यदि मोटे तौर पर बेद-विद्या के 


तैत्तिरीयसंहिता ही एक ऐसी संहिता है, जिसका अलग ब्राह्मण है, 
यद्यपि सन्दर्भ की दृष्टि से संहिता, ब्राह्मण एवं आरण्यक इस क्षेत्र में 
अन्यान्य वेद के जैसे अलग-अलग नहीं हैं। तैत्तिरीय-ब्राह्मण के तृतीय 
काण्ड के एकादश प्रपाठक में नचिकेता का उपाख्यान लक्षणीय है - 
“वाजश्रवस ने स्वेच्छापूर्वक अपना सारा वित्त दान में दे दिया। नचिकेता 
नाम का एक पुत्र था। वह छोटी उम्र का बच्चा था। दक्षिणा देते समय 
उसमें श्रद्धा आविष्ट हुई। श्रद्धा-विहल बच्चे ने कहा - पिताजी! मुझे 
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0९ १. भट्टभास्कर अपने तैत्तितीय-ब्राह्मण के भाष्य के उस स्थल पर कहते हैं - 
| 'एवमश्वमेधान्तानि तित्तिरिप्रोक्तानि काण्डानि व्याख्यातानि, अर्थ काठकाम्नि 
का काण्डान्यष्टौ।' इस अंश में नाचिकेत अग्निचयन के उपलक्ष्य में कठोपनिषद्‌ के 

हम नचिकेता का उपाख्यान पाया जाता है। वशिष्ठ- धर्मसूत्र में (१२।२४, ३०५), 
पातझल-महाभाष्य में (७।१।१३) ; याज्ञवल्क्य एवं मनुस्मृति की टीका में काठक 
ब्राह्मण का उल्लेख है। सायण नें:अपने ऋग्वेदभाष्य में चरक-ब्राह्मण की चर्चा 
की है (८।६६।१०)। काठक एक चरक-ब्राह्मण का एक होना ही सम्भव है। 
भाषा-तत्त्व की दृष्टि से भी यूरोपीय पण्डितों ने तैत्तिरीय-ब्राह्मण के इस अंश को 
एवं तैत्तियारण्यक के प्रथम दो अंशों को काठक-शाखा के अन्तर्गत मान्यता दी 
है (द्रष्टन्य ५ ]४४०००९॥।, $श्ाहता टाआपाड 9. 2!2 ) 
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१. कुछ पण्डितों का अनुमान है कि कौथुमशाखा का साम-ब्राह्मण एक ही है। उसके _ 
चालीस अध्याय हैं - पच्चीस अध्यायों में ताण्ड्य-ब्राह्मण है, पाँच अध्यायों में 
पड्विश-ब्राह्मण है, आठ अध्यायों में छान्दोग्योपनिषद्‌ एवं दो अध्यायों में गृहयकर्म 850 
प्रधान मन्त्र-ब्राह्मण है। बाकी पाँच अनुब्राह्मण मात्र हैं। . 
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रैवढ वेद-मीमांसा बैदिक साहित्य: ब्राह्मण द १५५ 


अथवा 'य एवं वेद' उक्ति ही उसका प्रमाण हे। किन्तु ब्राह्मण में 
प्रत्यक्षष: अग्निवयन का विधान दिया जा रहा है और उपनिषद्‌ में 
बतलाया- जा एहा है कि नाचिकेत-अग्नि द्वारा स्वर्लोक में जाकर अमृतत्व 
आ्राप्त किया जा सकता है। नचिकेता ने दूसरे बर में वही चाहा था। 
किन्तु तीसरें वर में नचिकेता ने प्रेत्य-भाव से सम्बन्धित विज्ञान जानने 
की इच्छा व्यक्त की।' साधारणत: प्रेत्य-भाव के अर्थ में मृत्यु के पश्चात्‌ 
(प्रेतम) फिर जन्म (भावः) का बोध होता है। किन्तु नचिकेता ने 
प्रेत्यभाव को इस अर्थ में नहीं समझा, उस पर ध्यान देने का कारण है। 


प्रेति (< प्र #इ) शब्द का मूल अर्थ है आगे जाना, बढ़ना। 
अतएव मृत्यु को यदि हम “ग्रेति" कहते हैं, तो उसका अर्थ विनाश नहीं 
होता, बल्कि जीवन के पश्चात्‌ एक धाप और आगे बढ़ जाना होता है। 
अर्थात्‌ मृत्यु वस्तुतः उत्तरायण का द्वार है। मृत्युतीर्ण-लोक का वर्णन हमें 
ऋकसंहिता के सोममण्डल के उपान्त्य-सूक्त में सोमयाग की फलश्रुति 
के रूप में प्राप्त होता है।' इस अमृतलोक की ओर अग्रसर होना ही: 
“प्रेति' है। ऋकसंहिता में एक स्थान पर अग्नि को “प्रेतीषणि' (प्रेति+इषणि) 
कहा गया है। इस अग्रसरण के मूल में अग्नि की ही प्रेषणा है। 
नचिकेता का प्रश्न हे कि इस लोकात्तर में “प्रेत्य' व्यक्ति की सत्ता रहती 
है या नहीं? बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में याज्ञवल्क्य मैत्रेयी को बतलाते हैं, “न 
प्रेत्य संज्ञास्ति |" मालुड्डपुत्त ने भी ठीक ऐसा ही प्रश्न बुद्धदेव से भी 
किया था, किन्तु उसके उत्तर में बुद्धदेव हा-ना कुछ भी कहने के लिए 
'राज़ी नहीं हुए।* तैत्तिरीय-उपनिषद्‌ में इस विषय की एक सुष्ठु मीमांसा 


किसे देंगे? दो - तीन बार पूछने पर वाजश्रवस ने उसकी ओर मुड़कर 
देखा और कहा - तुझे यम को दूँगा। बच्चे के उठकर खडे होते ही 

वाक्‌ ने कहा - गौतम! तुम्हारे पिता ने कहा - यम के घर जाओ / तुम्हें 

यम को दिया है। वाक्‌ ने फिर यह भी कहा कि जब यम घर पर न 

रहें, तब तुम जाओगे। उनके घर बिना खाए तीन दिन रहोगे। वे यदि 

तुमसे पूछें, “वत्स! कितनी रात यहाँ रहे?' जवाब दोगे - 'तीन रात" 
पहली रात में क्‍या खाया?” 'आपके बाल-बच्चे!] ' दूसरी रात? 

' आपके समस्त पशुओं को।' “तीसरी रात में?” "आपके सुकर्म? ॥ 


यम ने कहा - “देव! तुम्हें प्रणाम ', वर माँगो।' नचिकेता ने कहा- 
'ऐसा करें कि पिता के पास जीवित जा सक।' “दूसरा वर माँगो।' यह 
बतलाएँ कि मेरा इष्टापूर्त अक्षय होगा।' यम ने उसे इस नाचिकेत- अग्नि 
के बारे में बतलाया। जिससे उसके इष्टापूर्त का क्षय नहीं होगा। जो 
नाचिकेत-अग्नि चयन करता है, उसके इष्टापूर्त का क्षय नहीं होता। जो 
इस अग्नि को इस प्रकार जानता है, उसका भी क्षय नहीं होता। यम ने 
कहा - तीसरा एक और वर माँगो। ऐसा कुछ बतलाएँ कि मैं पुनर्म॑त्यु 
पर विजय प्राप्त कर सकूँ।” यम ने उसे इस नाचिकेत-अग्नि के ही बारे 
में बतलाया। जिससे उसने पुनर्मुत्यु पर विजय प्राप्त की थी। जो 
नाचिकेत-अग्नि चयन करता है, वह पुनर्मुत्यु पर विजय प्राप्त करता है 
और जो इस अग्नि को इस प्रकार जानता है वह भी।” 


कठोपनिषद्‌ की आख्यायिका प्रायः ऐसी ही है, किन्तु उसमें 
सत्रिवास के विवरण को सचल्लेप में देकर वर के विवरण को बढ़ा-चढ़ा 
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मा 


कर बतलाया गया है। अर्थात्‌ ब्राह्मण में जो मात्र थोड़े शब्दों द्वारा सिद्धान्त 
रा रूप में उपस्थापित किया गया है, उसका ही विस्तृत दार्शनिक-भाष्य कक 
" १११२० 


उपनिषद्‌ में है। किन्तु लगता है, ब्राह्मण और उपनिषद्‌ में एक विषयगत 
अन्तर है। ब्राह्मण में हम देखते हैं कि पुनर्मृत्य-जय का उपाय नाचिकेत 
अग्निचयन है, जिप्तका अर्थ है कर्म द्वारा. ही अमृतत्ब प्राप्त किया जा 
सकता है। ज्ञान द्वारा भी उसे प्राप्त किया जा सकता है। जिसे निश्चय 
ही ब्राह्मण में अस्वीकार नहीं किया गया है। ब्राह्मण सुलभ बेदन- प्रशंसा 
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है - “ब्रह्म असत्‌' यह जो जानते हैं, वे असत्‌-स्वरूप ही होतेड ओर 
“ब्रह्म अस्ति' यह जो जानते हैं, उन्हें सभी सत्‌ के रूप में ही जानते हैं।' 
अर्थात्‌ 'प्रेत्म अस्ति अथवा नास्ति' दोनों ओर से ही स्वीकार किया जा 
सकता है। सम्भवत: यम ने भी नचिकेता के प्रश्न का उत्तर इस प्रकार 
ही दिया है। एक उत्तर कठोपनिषद्‌ के प्रथम अध्याय की तृतीय वल्ली 
के अन्त में है।' जहाँ यम ने शान्त आत्मा को ही परागति बतलाया है। 
वहाँ शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध कुछ नहीं, किन्तु ध्रुव सत्ता है। द्वितीय 
अध्याय को प्रथम वल्‍ली के अन्त में बतलाया गया है कि यह तो जल 
में जल के मिल जाने जैसा है।* द्वितीय वल्‍ली के अन्त में यम ने 
बतलाया कि वहाँ कोई आलोक या ज्योति नहीं, किन्तु ऐसा कुछ है 
जिसकी अनुभा यह आलोक है।* तृतीय वल्‍ली के अन्त में उन्होंने 
बतलाया कि वहाँ वाक्‌, मन, चक्षु किसी की पहुँच नहीं; केवल ' अस्ति' 


या 'है' इतना कह सकते हैं।' अतएव सिद्धान्त स्थिर हुआ कि जीवन 


के इस ओर से देखने पर अवश्य ही 'प्रेत्य नास्ति'; किन्तु उस ओर से 

अस्ति'; किन्तु 'अस्ति' क्‍या है? वह व्यक्त नहीं किया जा सकता। 

बल्कि उसे 'शुक्रममृतम्‌' (शुक्रम्‌ अमृतम) अथवा “अमृत-ज्योति:' कह 
, सकते हैं। 


इस अमृतज्योति को प्राप्त करने का उपाय क्‍या है? उपनिषत्‌ का 
कथन है कि इसे तर्क, प्रवचन, मेधा अथवा बहुश्रुत - किसी भी माध्यम 
से प्राप्त नहीं किया जा सकता, बल्कि दुष्कर्मों से विरत रहकर 
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शान्त-समाहित और शान्तमानस होकर प्रज्ञान द्वारा प्राप्त किया जा सकता 
है।' उसके लिए प्रेय एवं श्रेय में अन्तर करने का विवेक होना चाहिए।'* 
लोलुपता - प्रलोभन का त्याग करना होगा। अर्थात्‌ यह मार्ग, ज्ञान का 
मार्ग है। किन्तु कर्म द्वारा उसे नहीं प्राप्त किया जा सकता, ऐसी बात भी 
उपनिषद्‌ में नहीं कही जा रही है। यम स्पष्ट ही केह रहे हैं 'मैं जानता 
हूँ, लोग जिसे 'शेवधि' अथवा मूल्यवान्‌ सम्पत्ति जानते-श्मानते हैं, वह 
अनित्य है, अस्थायी है और जो ध्रुव है, नित्य है, उसे अध्रुव अथवा 
अनित्य द्वारा कभी भी प्राप्त नहीं किया जा सकता। इस कारण मेंने 


है।' इस उक्ति के साथ ब्राह्मण की उक्ति का सामझस्य है। ब्राह्मण की 
भी उक्ति है कि “जिस प्रकार नाचिकेत-अग्निचयन के कारण इष्यपूर्त 
अक्षय होता है, उसी प्रकार पुनर्मुत्यु पर भी विजय प्राप्त की जा सकती 
है और जो अग्निचयन करता है या जो अग्नि-रहस्य जानता है, उसे दोनों 
का ही एक ही फल प्राप्त होता है।' सायण ने अपने भाष्य में इस विषय 
की सुन्दर व्याख्या की है। उन्होंने बतलाया है कि मनुष्य के वर्तमान 
शरीर की मृत्यु एक बार तो होगी ही। इसके बाद यदि फिर वह जन्म 
ग्रहण करता है, तो उसकी पुनर्मुत्यु होगी। यदि जन्म न ग्रहण करके 
मुक्ति होती है, तो यह पुनर्मुत्यु को पराजित करना है। मृत्यु की पराजय 
_ पुरुष की ही पराजय है। “इस प्रकार पुनर्मृत्यु की पराजय कैसे हो 
सकती है? वही मुझे बतलाएँ।” यह नचिकेता की तृतीय वर-प्रार्थना है। 
नचिकेता द्वारा इस वर के माँगने पर यम ने पुनर्मुत्यु-जय के उपाय 
स्वरूप उस नाचिकेत-अग्नि की बात को ही दो रूपों में बतलाया। जिस 
प्रकार अग्नि का चयन हो सकता है, उसी प्रकार उपासना भी हो सकती 
है। उसमें जो पुरुष चयन को प्रधानता देकर उपासना को गौण करता है, 


7 66 १६९९३ ५४४ 
१।२॥२ 


नाचिकेत-अग्निवयन करके अनित्य द्रव्य द्वारा नित्य को प्राप्त किया 


उसका ही इष्टपूर्त अक्षय होता है; किन्तु वह दीर्घकाल तक पुण्यलोक 
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में वास करके फिर पुनर्जन्म ग्रहण करता है। लेकिन जो उठा 

ग्रहण करके चयन को गौण करता है, उसकी ब्रह्मप्राप्ति के फलस्वरूप 
मुक्ति ही होती है, फिर जन्मान्तर नहीं होता। अतएवं वह मृत्यु पंर जय 
प्राप्त करता है। दोनों बरों में यही अन्तर है।' 


ज्ञान को बड़ा मानकर कर्म को छोटा करने की प्रवृत्ति हमारे भीतर 
घर कर गई है। इसलिए हम ब्राह्मण और उपनिषद्‌ में विरोध की कल्पना 
करते हैं। “मैंने अनित्य द्रव्य द्वारा नित्य को प्राप्त किया है” यम की 
इस स्पष्ट उक्ति की <व्याख्या हम समुच्चयवाद के अनुकूल करने की 
दिशा में कष्टसाध्य कल्पना का सहारा लेते हैं। किन्तु उसका कोई 
प्रयोजन नहीं। तैत्तिरीय-ब्राह्मण के नाचिकेत-अग्निचयन का विवरण 
पढ़ने पर आसानी से ही समझ में आता है कि अग्निचयन की क्रिया 


विज्ञानी का अनुष्ठान है, अज्ञानी का नहीं। इस सन्दर्भ में यहाँ सद्ढेप में 
कुछ कहना है। 


तैत्तिरीय-ब्राह्मण के तृतीय काण्ड के एकादश प्रेपाठक के छह 
अनुवाकों में अग्निचयन के मन्त्रों का सडग्ग्रह किया गया है। मन्त्र के 
पश्चात्‌ ब्राह्मण है। प्रपाठक के शेष कई अनुवाक ब्राह्मण-ग्रन्थ, जिसमें 
अग्नि-रहस्य एवं अग्नि-चयन की विवृति है। नाचिकेत अग्नि को हम 
वायुरूप' में अथवा संवत्सर रूप में देख सकते हैं।' अग्निचयन का 
मुख्य उद्देश्य लोकजय अर्थात्‌ सर्वात्मभाव द्वारा चेतना का क्रमिक उत्तरण 
है। आदित्य के नीचे के समस्त लोक ब्राह्मण के कथनानुसार सामान्यतः 
'उरुलोक' अर्थात्‌ उपनिषद्‌ की भाषा में 'महाभूमि' है।” किन्तु उनसे भी 
महत्तर भूमि आदित्य के उस पार है। जिन्हें ब्राह्मण में 'वरीयांस: लोका:' 
कहा गया है। आदित्य के नीचे के लोक अन्तवान्‌ एवं क्षयिष्णु हैं, किन्तु 
उसके उस पार के लोक अनन्त, अपार और अक्षय हैं। इस अक्षय-लोक 


१. ते. ब्रा. ३॥११।८।६ 
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में प्रतिष्ठित या अवस्थित होना ही नाचिकेतअग्निचयन का मुख्य लक्ष्य 


और अहोरात्र उन्हें स्पर्श नहीं कर पा रहा है। उपनिषद्‌ की भाषा में 
वे सूर्य-द्वार भेदकर चले जाते हैं'। इसलिए अविद्या का अन्धकार दूर 
हो जाने के कारण उनका दिन भी नहीं होता, रात भी नहीं होती।' 


यही कालजय, मृत्युजय अथवा अमृतत्व-प्राप्ति है। उपनिषद्‌ में 
साधना का लक्ष्य एक ही है, दोनों में कोई विरोध अथवा छोटे-बड़े 


का प्रश्न नहीं। 


नाचिकेत अग्नि को यदि वायुरूप में ध्यान में रखें, तो साध॑ना का 
प्रकार आध्यात्मिक होगा, अर्थात्‌ देह में स्थित प्राण-वायु को ही तब 
नाचिकेत अग्नि के रूप में जानना होगा। वायु-सड्लोच अथवा प्रसारण ही 
साधना का उपाय होगा।' इस प्रकार की अग्नि-उपासना को ब्राह्मण 
सम्पदुपासना' कहा गया है अर्थात्‌ अध्यात्म-प्राणं नाचिकेत अग्नि की 
ही सम्पद्‌ अथवा विभूति-इस अर्थ में उपासना हैं। प्राण के सहार अग्नि 
स्वरूप में उजाला देना होगा अथवा फेल जाना पड़ेगा। सड्भोच एवं प्रसार 
के उल्लेख से हम योग और प्राणायाम की दो मुख्य धाराओं का सड्ढेत 
पाते हैं। फिर यह जानना होगा कि हिरण्य ही नाचिकेत अग्नि. का 
आयतन, प्रतिष्ठा अथवा शरीर है। तो फिर यह भावना करनी होगी कि 
प्राणस्रोत हिरण्यज्योतिर्मय है। वायुय्नोत सूक्ष्मतर नाडीस्रोत में रूपान्तरित 
होगा। ब्राह्मण के अनुसार उस समय अग्निचित्‌ पुरुष इहलोक अथवा 
लोकोत्तर में तेज और ईशना में (यशसा) तप्त सुवर्ण जैसा होता है। 





मुण्डकोपनिषद्‌ १।२।११ 
श्वेताश्वतर ४।१८ 
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१६० वेद्ल्नीमांसा 


_नाचिकेत अग्नि को यदि संवत्सर रूप में ध्यान में रखें,#वी उपासना 
का प्रकार अधिदेवत एवं विश्वात्मक होगा। संवत्सर पार्थिवकाल की 
बृहत्तम इकाई है। पृथिवी पर ऋतु-परिवर्तन घूम-फिर कर आता है; एक 
ही भोतिक-लीला का आवर्तन प्रत्येक वर्ष होता है। उसके मूल में 
आदित्य की प्रेरणा है। अहोरात्र के आवर्तन की तरह इस संवत्सर के 
आवर्तन से ऊपर अग्निचित्‌ को उठना होगा। वह आदित्य-भावना द्वारा 










९२६१ 


ही तत्त्व की अभिव्यक्ति देखते हैं। ज़िसे ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ दोनों 
क्रमश: रूपक और दर्शन की भाषा में उद्घाटित कर रहे हैं। 


 नचिकेता का यह उपाख्यान अत्यन्त प्राचीन है, जिसका बीज 
ऋक-संहिता के एक सूक्त में है।' अनुक्रमणिकाकार की दृष्टि में इस 
सूक्त के ऋषि यमगोत्रीय 'कुमार' और देवता यम हैं। प्रत्यक्षतः, यम 
प्रथम एवं सप्तम मन्त्र के देवता हैं। तृतीय एवं चतुर्थ मन्त्र में कुमार के 
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2 सर मिडननीकमरनदन पर दिन्क/ झट धन 


बडे मै ० हज कलधललडलरेलल्ल औलनन 


सिद्ध हो सकता है। ब्राह्मण की उक्ति है कि इस प्रकार की अग्नि-उपासना 
के- फलस्वरूप अग्निवित्‌ (अग्निचित्‌) आदित्य का सायुज्य प्राप्त करते 
हैं तथा अग्निमय एवं पुनर्नव (जरारहित) होकर स्वर्गलोक में प्रतिष्ठित 
होते हैं, इहलोक में" उनकी समस्त कामनाएँ पूर्ण होती हैं... 
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साथ यम की वार्त्ता है। यह सूक्त रूपक की भाषा में रचित है। सायण 

को इस रूपक को पृष्ठभूमि में नचिकेता-उपाख्यान की छाया दिखाई 

पड़ी। किन्तु उनके साथ सभी यूरोपीय-पण्डितों का मतभेद है। एक मात्र 
06५भराह्आा कुछ-कुछ अनुगामी हैं। 00०70०१ ने पूर्ववर्ती विद्वानों के 
विचारों को समीक्षा करते हुए इस रूपक की एक व्याख्या प्रस्तुत करने 
'का प्रयास किया है, किन्तु उनकी व्याख्या में अत्यधिक कष्टकल्पना 
है।' सायण की व्याख्या उससे अधिक ठीक जान पड़ती है। सायण ने 
सूर्य के पक्ष में भी एक व्याख्या दी है। वैवस्वत यम के साथ सूर्य का 
सम्बन्ध है। वाजसनेय संहिता के मत से एकर्षि पूषा एवं प्राजापत्य सूर्य 
के बीचों-बीच यम हैं। प्राजापत्य सूर्य का मण्डल भेदने के बाद ही यम 
का दर्शन होता ह एवं वे ही बतला सकते हैं कि पूषा ने जिस हिरण्मय 
अथवा स्वर्णमय पात्र से सत्य के मुख को ढँक रखा है - उसका स्वरूप 
क्या है? ईशोपनिषद्‌ एवं कठोपनिषद्‌ में इस रहस्य का ही उद्घाटन 
किया गया है। अतएव सूर्य के पक्ष में इस सूक्त की व्याख्या करने की 
एक युक्ति हो सकती है। किन्तु अनुक्रमणिकाकार के अनुसार लगता है 
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दोनों उपासनाओं में ही अग्नि की कल्पना पक्षी के रूप में की गई 
है। तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में भी आत्मा पक्षी रूप में कल्पित है (ब्रह्मानन्द 
वल्‍ली)। पक्षी के आकार में यज्ञवेदी भी बनाई जाती है। एक पक्षी 
इुलोक सच्जारी सुपर्ण अथवा हंस है, जिसे हम आधिभौतिक-दृष्टि से 
'सूर्य” कहते हैं।' अध्यात्म-दृष्टि से वह पक्षी ही हमारा अन्तरपुरुष हे। 
नाचिकेत अग्नि हमारे भीतर जीवचैतन्य के रूप में और चुलोक में 
विश्वचेतन्य के रूप में है। व्रह वैश्वानर है। तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में कहा गया 
है कि जो इस पुरुष अर्थात्‌ जीव. में एवं आदित्य में है, वह एक ही हें; 
जो उसे झानते हैं वे इस लोक से अर्थात्‌ प्राकृत-चेतना की भूमि से और 
भी आगे जाकर (अस्मात्‌ लोकात्‌ 'प्रेत्य') क्रमश: अन्नमय, प्राणमय, 
मनोभय, विज्ञानमय एवं आनन्दमय आत्मा में उपसडन्क्रान्त होकर अभय 
होते हैं, इन्द्वातीत होते हैं और इस विश्व में कामान्नी एवं कामरूपी होकर 
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कि यम के पक्ष में व्याख्या करना ही इस क्षेत्र में उपयुक्त है। 
. आनन्द-साम गाते फिरते हैं।* संहिता, ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ में हम एक क्‍ 
| 2६, १. ३॥३१॥३० ऋ. १०॥१३५ 
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सूक्त का अनुवाद इस प्रकार है - “सुन्दर पत्तों से आच्छादित 
जिस वक्ष तले देवताओं के साथ पान कर रहे हैं यम (सोमरस), वहीं 
हमारे “विश्पति पिता' प्राचीनों के साथ प्रेम कर रहे हैं (१)। प्राचीनों के 
साथ प्रेम कर रहे हैं (किन्तु) बर्ताव कर रहे हैं ऐसी निकृष्ट शैली में! 
वह मैंने असूया के साथ देखा और फिर उनके लिए बेचैन भी होने लगा 
(२)। “कुमार! मन के द्वारा तैयार किया है जो नया रथ, जिसके पहिए 
नहीं, जिसका एक मात्र 'ईष्‌' है, किन्तु चारों ओर जो चलता है, तुम उस 
रथ पर बेठे हो, किन्तु कुछ नहीं देख रहे हो (३) विप्रों के निकट से 
जो रथ को दौड़ाया। कुमार! उसके साथ-साथ दौडे साम। यहाँ से ही उस 
नौका में वह बैठाया गया था।” (४) कुमार को किसने जन्म दिया? रथ 
को किसने दौड़ाया? कौन वे सारी बातें आज हमें बतलाएगा कि अनुदेयी 
केसे हुई (५) ? अनुदेयी हुई जब, उसके बाद ही जन्मा “अग्र' सामने 
“बुध्म' फैला है, पीछे किया हुआ है 'निरयण' (६)। यही है, यम का 
सदन, जिसे कहते हैं 'देवमान'। देखो उनकी नली में फूँक भरी जा रही 
है। उन्हें वाणी द्वारा सजाया गया है (७)।” 


सल्लेप में इस सूक्त का सम्भावित तात्पर्य इस प्रकार है - कुमार 


बतलाता है कि ब्रह्मवृक्ष के तले यम की सभा बेठी है। यम वहाँ. 


देवताओं के साथ आनन्दमग्न हैं। मृत्यु के पश्चात्‌ सब लोग यहीं जाते 


हैं। हमारे पितृ-पुरुष भी यहीं हे' एवं मृत्यु द्वारा ही उन्होंने अमृतत्व प्राप्त 


किया है। वैवस्वत-मनु की तरह वैवस्वत-यम भी हमारे पिता एवं राजा 
हैं। एक ही आदित्य-चेतना एक ओर आलोक है, एक ओर अन्धकार 
है।' पार्थिव-चेतना में यम विभीषण या डरावने हैं, हर क्षण उनके दूत 
मनुष्यों के बीच विचरण कर रहे हैं। कब? किसको? झपट्टा मारकर 


ले जाएँगे, उसकी कोई स्थिरता नहीं।' यह सब जब याद आता है, तब 


29०, १. 'विशपति पिता' से यहाँ यम का ही बोध होता है, कुमार के पिता का नहीं 


विशपति का सरल अर्थ राजा। यमसूक्त में यम को बार-बार राजा कहा गया है 
(द्र, ऋ, १०।१४)। 


"११७ २. क्र. सं, १०।१४।११। 
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इस अवाड्छित आचरण के लिए यम के प्रति असूया या ईर्ष्या जागती 
। किन्तु जब उनके अमृत-आनन्दरूप के बारे में।सोचता हूँ और जब 
सोचता हूँ कि हमारे पितृपुरुषों ने उन्हें प्यार करके: 


प्योर पाया है, तब उनके लिए प्राण आकूुल हो उठता है।" 


.. कुमार की इस आकाति के पश्चात्‌ एक विरति है, एक विराम है। 
अनुमान किया जा सकता है कि कुमार उसी समय में यम की सभा में 


_ जाकर उपस्थित हुआ। उस समय उसे देखकर यम कहते हैं, “कुमार! 
< तुम मन के रथ पर चढ़कर मेरे पास आए हो, किन्तु आते समय आंखें 
खोलकर देखा नहीं” - यह रथ कैसा है?' यह एक नये प्रकार का रथ 
: है। इसके चक्‍के या पहिए नहीं है। इसका केवल एक “ईष” (धुरा, 


दण्ड 5॥9) है, तब भी पूरे विश्व में फलकर आगे बढ़ जाता. है।*' 
कुमार! तुमने इस मनोरथ को विप्रपरिषत्‌ से हॉकना शुरू किया था 


उन्होंने ही तुमको प्रथम “महान्‌ साम्पराय” का सन्धान दिया। किन्तु उस 


रथयात्रा के पीछे जिस रथन्तर-साम की प्रेरणां' थी, जिस सोषम्य को 





यह आकुलता ही नचिकेता की अभीप्सा है। मरे बिना अमृत नहीं प्राप्त होगा, 
अतएव मरण को वरण कर लेना। 

तैत्तिरीयब्राह्मण एवं कठोपनिषद्‌ में इसे ही यम के आवास पर नचिकेता का तीन 
रात्रि व्यतीत करना बतलाया गया है। 'प्रेत्यसंज्ञा-भाव' का यह प्रथम पर्व है। मन 
के रथ की चर्चा अथर्वसंहिता के ब्रात्य-काण्ड में भी है (१५॥२॥६)। 


१२५ ३. स्पष्टत; योगिचेतना का वर्णन है। सूर्य का रथ एकचक्र है (ऋ. सं. १।१६४।२); 


किन्तु उसके भी उस पार जाना हो, तो 'अचक्र रथ' में जाना होगा (तुलनीय - 
' अचक्राधा स्वधया' ऋ. सं. ४॥२६।४, १०।२७॥१९) , स्वतः स्फूर्त, स्वप्रतिष्ठा के 
बल से। विश्वोत्तीर्ण अथवा विश्वातीत योगिचेतना अचक्र है, एकाग्र है; इसलिए 
रथ का मात्र एक 'ईप' है, किन्तु वह विश्व भर में फेल जाता है। तु० 'विश्वाची 
धी:' ऋ, ९॥१०१॥३, ७।४३।३। 

महाप्रस्थान [॥९ छशा्श्ा 66एक७ा८, द्र. कठोपनिषद्‌ १॥२॥६। 

तु. रथन्तरे सूर्य पर्यपश्यत, ऋ. से. १॥१६४॥२५। 


५ 
बदले में उनका ही ४ (४ * 
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सुर-मूर्च्छना थी, वह यहाँ से ही तुम्हारे आधार की तरणी अथवा नाव 


में निहित हुई थी। 


यहाँ ही कहानी का अन्त है। अन्त के तूचे में ऋषि ने स्वयं ही 


का कहानी के तात्पर्य की व्याख्या करते हुए कहा है कि लोकोत्तर के 


अभीषप्सावाही इस कुमार को कौन जन्म देता है? अथवा वह कौन है? 


जो उसके मनोरथ को अनन्त की ओर दोौड़ाता है, वह कोन है आज हमें . 


बतला देंगे? कौन हुई उसकी अनुदेयी? कठोपनिषद्‌ में बतलाया गया 
है कि यह अनुदेयी अथवा कुमार की सड्डिनी श्रद्धा हुई ऋकसंहिता 
का कथन है कि हृदय की आकूति से श्रद्धा का जन्म होता है, जिससे 
प्रकाश मिलता है।' श्रद्धा उत्पन्न होते ही “अग्रजन्मा '* योगी की मृत्यु 
के समय वही हृदय का “प्रद्योत' होता है।” 


. उसके ही आलोक में कुमार देखता है कि उसके सम्मुख 'बुध्न' 
अथवा बोधि का अतल-रहस्य फेला हुआ है और पीछे “निरयण' अर्थात्‌ 


नाव से भवसागर पार करने की उपमो ऋकसंहिता के अनेक स्थलों पर है! यह 
नाव कभी “ऋत' (९॥८९।२) कभी “यज्ञ”! (१०॥४४।६) अथवा कभी 'डिव्य 
चतना' (१०६३।१०) है। 


१20१ २. यह कुमार ही कठापनिषद्‌ का 'नचिकता' अर्थात्‌ जा जानता नहीं (न चिकेत) 


किन्तु जानना चाहता है। वह हमारे भीतर कैशोर की अग्निचेतना है। पुराण में 
उमा-महेश्वर का पुत्र। 'कुमारसम्भव' स्मरणीय। 


23५ ३. नववधू:के साथ पिता के घर से जो सड्जिनी या सहेली जाती है, उसे अनुदेयी कहा 


जाता है, क्योंकि कन्यादान के साथ ही कन्या का पिता उसे भी दे देता था (द्र. 
तर, १०।॥८५७६)। 


234 ४. 
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29.७. | 


क. १॥१॥२। 

द्र. श्रद्धासक्त (१०।१५१)। 

कठोपनिषद्‌ को सूक्ष्मा अग्रया बुद्धि (१॥३।१२) जिसके द्वारा सूक्ष्मदर्शी, गृढ़ 
आत्म-वत्त्व का दर्शन करते रहते हैं। /अजू, अग्निशिखा के सूक्ष्म अग्रभाग की 
ध्वनि हैं। अभीप्सा को गति भी उसी प्रकार। | 
व्‌. ४४२. ह का 
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फिर वहाँ लौट जाने का उपाय नहीं।' इस प्रकार कुमार जहाँ पहुँचा, वही 
यमलोक, 'देवमान” है अथवा परम देवता का स्वधाम है। वहाँ नित्य 
उनकी बाँसुरी का सुर बज रहा है और वाणी का गुझन नित्य उभर 


रहा है। 


* तत्पश्चात्‌ शुक्लयजुर्वेद काशतपथब्राह्मण। इस ब्राह्मण का आयतन 
अतिबृहत्‌ है, जो एक सौ अध्यायों के कारण शतपथ नाम से सुपरिचित 
है। यह ब्राह्मण काण्व एवं माध्यन्दिन दोनों शाखाओं में पाया जाता है। 
उत्तरभारत में माध्यन्दिन-शाखा ही प्रचलित है। प्रारम्भ में दोनों शाखाओं 
में भाषा का कंछ भेद है। माध्यन्दिन-शाखा में १४ काण्ड और 
काण्व-शाखा में १७ काण्ड हैं। दोनों में विषय-सन्निवेश या वस्तु- 


“विन्यास में भी कुछ पार्थक्य है। माध्यन्दिन-शाखा में सो अध्याय ओर 
 काण्व-शाखा में १०४ अध्याय हें। 


बैदिक-साहित्य में ऋकसंहिता न बाद ही शतपथ-ब्राह्मण का 


महत्त्व है। जिस प्रकार ऋक्संहिता में हम वैदिक ऋषियों की मन्त्र- 
: चेतना का एक पूरा परिचय प्राप्त करते हैं, उसी प्रकार शतपथ-कब्राह्मण 
: में उनके मनन का परिचय पाते हैं। आधुनिक-पण्डितों ने भाषा की दृष्टि 
: से शतपथ-ब्राह्मण का प्राचीन एवं प्रधान ब्राह्मणों में कनिष्ठ के रूप में 
_ मान्यता दी है। यदि वह सत्य है, तो कहना पड़ेगा कि ऋक्‌संहिता में 
. जिस अध्यात्म-भावना का आरम्भ हुआ था। उसका अन्त हमें शतपथ- 


ब्राह्मण में प्राप्त होता है। इस ब्राह्मण के अन्तिम भाग में निबद्ध 


_ बुहदारण्यक में हम देखते हैं कि केवल वैदिक-भावना ही नहीं, बल्कि 


मनुष्य की दार्शनिकभावना-चेतना के जिस उच्चतम शिखर पर प्रतिष्ठित 





१, संसार अथवा कामना का 'निर्वाण' उपनिषद्‌ की भाषा में ' अपुनरावृत्ति', अतएव 
मरना तो यह एक बार ही, फिर मरने की ज़रूरत नहीं होती है। यह “ अपुनर्मत्यु 
ही अमृत है। 


; ७ २... 'नाव्छी' मूलतः नल (नली) अध्यात्म-दृष्टि में वही “नाड़ी” है, जिसके भीतर से 


' चेतना का स्रोत ऊपर की ओर प्रवाहित होता है। उस समय अनाहत गुझन सुनाई 
पड़ता है। यहाँ उसकी ही व्यञ्ञना है। 
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१६६ बद-मीमांसा 


हो सकती है, उसका ही परिचय है। बैदिक-साधना की गड़ोत्री से 
सागर-सड़म तक का समग्र प्रवाह ऋक्संहिता और शतपथ-ब्राह्मण के 
मध्य सुरक्षित है। 


एक बात ध्यान देने योग्य है, कि यजुर्वेद्‌ के तैत्तिरीय-ब्राह्मण एवं 


ह दोनों ४. तैत्तिरीय॑ | में | 
शतपथ-कब्राह्मण, दोनों ही स्वराष्डित हैं (620८४००) तैत्तिरीय में उदात्त, 


अनुदात्त और स्वरित तीन स्वर हैं, शतपथ में केवल उदात्त एवं अनुदात्त 
दो ही स्वर हैं। और कोई भी ब्राह्मण संहिता की तरह स्वराष्धित नहीं। 


ब्राह्मण-साहित्य के प्रवर्तक, धारक एवं पोषक यजुर्वेदी ही हैं, यह 


उसका एक प्रमाण है। भाषा की दृष्टि से यजुर्वेद के दोनों ब्राह्मण दूसरों 
की तुलना में अर्वाचीन हो सकते हैं, किन्तु यह अर्वाचीनता ब्राह्मण्यभावना 
को प्रवाहित रखने का परिणाम हैं। संहिता का सड्भूलन कर्म के आधार 


पर किया गया, इस बात को मन में रखने पर आश्चर्य की कोई बात 


ही नहीं। यह पहले भी बतला चुके हैं कि कर्मकाण्डियों ने ही बराबर 
वेद की रक्षा करने एवं व्याख्या करने का भार लिया है। अतएव ब्रह्मोद्य 


अथवा ब्राह्मण के प्रवर्तक वे ही रहे हैं। उनके ही उत्साह से ब्राह्मण- 


साहित्य स्थाणु न रहकर चरिष्णु रहा, जिसके कारण यजुर्वेद के दोनों 
ब्राह्मणों में हम अर्वाचीनता की छाप देख पाते हैं। किन्तु उनका उत्स 
अन्यान्य ब्राह्मणों के पूर्व का होगा, यही युक्तिसड्भत एवं सम्भावित है। 


दोनों शाखाओं में माध्यन्दिन-शाखा का ही प्राधान्य एवं प्रचलन 
अधिक होने के कारण सूत्र को पकड़ कर ही शतपथ-ब्राह्मण के 
विषय-वस्तु की समीक्षा की जाए। पहले ही बतलाया जा चुका है कि 
शतपथ-ब्राह्मण के प्रथम नो काण्डों में वाजसनेयसंहिता के प्रथम अठारह 


अध्यायों की आनुपूर्विक व्याख्या पाई जाती है। इसलिए ब्राह्मण के इस. 


अंश को ही पण्डितों ने पूर्वकालीन मान लिया। द्वादश काण्ड का नाम 
'मध्यम' है; उससे भी इस अनुमान की पुष्टि होती है। ब्राह्मण के प्रथम 
काण्ड की विषयवलस्तु दर्शपूर्णणास-याग है, जो समस्त यागों की प्रकृति 
अथवा आदर्श है। द्वितीय काण्ड में अग्निहोत्र, पिण्डपितृयज्ञ, दाक्षायण- 
यज्ञ, नवान्न-इष्टि एवं चातुर्मास्य है। तृतीय और चतुर्थ काण्ड में 







बैदिक साहित्य: ब्राह्मण कक 


मोमयाग, पञ्मम काण्ड में वाजपेय एवं राजसूय है। षष्ठ से दशम काण्ड 
तक अग्निचयन है।' एकादश काण्ड में पशुबन्ध, पञ्चमहायज्ञ , मित्रविन्देष्टि 





शतपथब्राह्मण का प्राय: एक तृतीयांश से अधिक स्थान अग्निचयन घेरे हुए है। 
दशम काण्ड का नाम ' अग्निरहस्य' है। अग्निचयन बैदिक अनुष्ठानों में लगता है, 
सबसे अधिक गुरुत्वपूर्ण एवं रहस्यमय है। जीव-जगत्‌ और ब्रह्म के जिस तादात्म्य 
बोध में औपनिषदिक साधना का पर्यवसान है; उसकी ही सूचना हम अग्निचयन 

: में पाते हैं। अग्नि-रहस्यकाण्ड में उसकी कुछ-कुछ व्याख्या प्राप्त होती है। इस 
अनुष्ठान के वर्णन के साथ-साथ अनेक दार्शनिक भावनाओं के समावेश से यह 
अंश प्राय: उपनिषद्‌ जैसा हो गया है। अग्न्याधान के लिए बेदी तैयार करना 
' अग्निचयन” है। कठोपनिषद्‌ के नचिकेता ने यम के निकट द्वितीय वर में 
अग्निचयन की विद्या के बारे में जानकारी प्राप्त करना चाहा था, इस बात को 
हम जानते हैं। वस्तुत:. अग्निचयन परमपुरुष की विश्वसृष्टि' का अनुकरण हैं। 
ऋकसंहिता के पुरुषसूक्त में (१०॥९०) है कि विराट पुरुष की आत्माहुति से किस 
प्रकार विश्व की सृष्टि हुई। देवता का यज्ञ विसृष्टि अथवा विसर्ग है अर्थात्‌ नीचे 
उतर आना, और मनुष्य का यज्ञ है उत्सर्ग अर्थात्‌ नीचे से ऊपर की ओर उठ 
जाना। उठते समय वह दिव्य जगत्‌ की सृष्टि करता है। जिसे शतपथन्राह्मण ने 

. मनुष्य का प्राजापत्य कर्म बतलाया है (६२॥२।२१)। इस दिव्य जगत्‌ का प्रतीक 
है बेदी। यह वेदी प्राय: पक्षी के आकार में रची जाती है। पक्षी अग्नि का प्रतीक 
है। अग्नि का छन्द गायत्री है। गायत्री ने पक्षी बनकर गन्धर्व-लोक से सोम का 
आहरण किया था। आध्यात्मिक-दृष्टि से यह पक्षी प्रत्यक आधार या मूल में स्थित 
चिदग्नि अथवा जीवात्मा है। पक्षी चुलोक को ओर उडा जा रहा हैं। अन्त में वह 
देवता का सायुज्य प्राप्त करता हैं। यह यज्ञ का रहस्य है। अग्निचयन में उसको 

ही रूप दिया गया है। विस्तृत आलोचना यज्ञ-प्रसड़ में को जाएगी। 


22र्ज २. “पश्चैव महायज्ञा:। तान्येव महासत्राणि भूतयज्ञों, मनुष्ययज्ञ: पितृयज्ञो देवयज्ञो 


ब्रह्मयज्ञ इति। अहरहर्भुतेभ्यो बलि हरेतू, तथत॑ मनुष्ययज्ञं समाप्नोति। अहरहर्दद्याद्‌ 
आओददपात्रात्‌ (जलपात्र से अन्नपात्र तक सब बर्तनों से)। तथतं मनुष्ययर्ज्ञ समाप्नोति। 
अहरह: स्वधा कुर्याद्‌ ओदपात्रात्‌ तथैतं पितृयज्ञं समाप्नोति। अहरह स्वाहा कुर्यात्‌ 
आकाप्ठात्‌ ( अग्नि में एक काठ की आहुति देने तक) तथैत॑ देव-यज्ञ समाप्नोति। 
अथ ब्रह्मयज्ञ:। स्वाध्यायो वे 'ब्रह्ययज्ञ:' (११।५॥६।१-२)। पदञ्च महायज्ञ श्रोत्यज्ञ 
नहीं, इसलिए उसके लिए ऋत्विक्‌ की जरूरत नहीं। गृहस्थ स्वयं ही इस यज्ञ 
को कर सकते हैं। ये गृहस्थ के लिए अवश्यकरणीय नित्य यज्ञ हैं। सारे 
जीवों का अन्नदान, जिस किसी भी अतिथि का सत्कार,.पितृगण के प्रति श्रद्धा- 
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६44 बेद-मीमांसा 


दर्श-पूर्णमास की और भी कुछ विधि हैं। द्वादश काण्ड में द्वादशाह सत्र, 
संवत्सर सत्र एवं सीत्रामणि याग है। त्रयोदश काण्ड में अश्वमेध, 
पुरुषमेध एवं पितृमेध। चतुर्दश काण्ड में प्रवर्ग्य एवं बृहदारण्यक हे।' 


शतपथ-न्राह्मण में दो ऋषि शाण्डिल्य और याज्ञवल्क्य प्रधान हैं। 


शाण्डिल्य, याज्ञवल्क्य से प्राचीन हैं। उनके आचार्य के आचार्य कश्रि ने 


5 





निवेदन, देवता में आत्माहुति एवं ब्रह्मविद्या की धारा को प्रवहन्त रखना - यही 
उचमहायज्ञ का तात्पर्य है। लक्ष्य करने योग्य है कि शतपथत्राह्मण में चेतना के 
क्रमिक उत्कर्ष के हिसाब:से यज्ञों को सजाया गया है। जबकि अनुष्ठान के समय 
"यह क्रम ठीक ज्यों का त्यों नहीं रखा जाता। इस लोक में तरुलता, कौट-पतड़, 
मनुष्य सभी मेरे अपने हैं और लोकोत्तर पितृगण एवं देवगण भी मेरे अपने हैं - 
इस सर्वात्मभाव के आधार पर पज्ञ-महायज्ञ प्रतिष्ठित हैं। सबमें स्वयं का इस 
प्रकार विलीन कर देने का सुन्दर विधान सम्भवत: और कहीं भी नहीं। ब्राह्मण्य- 
धर्म के ये पञ्य महायज्ञ और बौद्ध धर्म (बौद्ध शब्द यहाँ व्यापक अर्थ में प्रयुक्त 
है) के चार ब्रह्मविहार, मैत्री, करुणा, मुदिता एवं उपेक्षा-इन नौ विधानों में हम 
मनुष्यता' को साधना का जो परम आदर्श पाते हैं उसे आर्य-भावना का सार कहा 
जा सकता है। पश्च-महायज्ञ का विधान तैत्तिरीयारण्यक में भी पाया जाता हैं 
(२।१०)। वहाँ मनुष्ययज्ञ है- : ग़ह्मण को अनदान। इस अनुष्ठान का इड्रित 
सम्भव: अथर्वसहिता में भी है (६।७१।२): वहाँ भृतयञ्ञ का उल्लेख नहीं है। 
मनु कहते हैं कि महाबज्ञ के अनुष्ठान से 'ब्राह्माय॑ क्रियत तनु:' - इस देह का 
ब्रह्ममय करना होता है (२३२८)... द 


१. इस काण्ड के छह अध्यायों में बृहदारण्यक है। वही बृहदारण्यकोपनिषद्‌ नाम से 


परिचित है। आचार्य शद्डर ने इस उपनिषद्‌ की काण्वशाख्रा के ऊपर अपने 
विख्यात भाष्य की रचना की है। काण्वशाखा का विषय-विन्यास इस प्रकार है 
: 7 प्रथम काण्ड में अग्निहोत्र, पिण्डपितृयज्ञ, दाक्षायण यज्ञ एवं चातुर्मास्य हैं। 
द्वितीय काण्ड में दर्शपूर्णमास। तृतीय काण्ड में अग्निहोंत्र एवं दर्शपूर्णगास का 
अर्थवाद। चतुर्थ और पश्ममकाण्ड में सोमयाग। पष्ठ काण्ड में वाजपेय। सप्तम 
काण्ड में राजसूय। अष्टम काण्ड में उखासम्भरण। नवम से दशम काण्ड तक 
अग्निचयन। त्रयोदश काण्ड में अग्न्याधान, काल, पथिकृत्‌, शंयुवाक, पत्नीसंयाज 
एवं पशुबन्ध। चतुर्दश काण्ड में सौत्रामणी। पञ्ञदश काण्ड में अश्वमंध। पोडश 
काण्ड में प्रवर्ग्य। सप्तदश काण्ड में बृहदारण्यक। शतपथब्राह्मण में ब्राह्मण, 
आरण्यक एवं उपनिषत्‌-सब मिलाकर एक सन्दर्भ, यही ध्यान देने योग्य है। 
















के १६५९. 
वैदिक साहित्य: ब्राह्मण 


ब्रह्म एवं आदित्य दोनों सम्प्रदायों से ही विद्या ग्रहण की...थी, । उनसे 
शुरू होकर दोनों सम्प्रदायों की धारा ही कुछ दूर तक प्रवाहित रहकर 
अन्त में साञझीवीपुत्र में एक हो जाती है। कृश्रि को लेकर याज्ञवल्क्य 
पञ्ञम पुरुष हैं। यह पहले ही बतला चुके है कि याज्ञवल्क्य आदित्य- 
सम्प्रदाय और शाण्डिल्य ब्रह्म सम्प्रदाय के हैं।' 


: ध्यान देने योग्य है कि जो अग्निरहस्य यज्ञ-विद्या का सार है एवं 
शतपथ-ब्राह्मण कौ विषय-वस्तु में मुख्य है, लेकिन उसके सम्बन्ध में 
याज्ञवल्क्य का नाम तक नहीं। वहाँ प्रमाणपुरुष शाण्डिल्य हैं। अग्निरहस्य 
के अध्यायों को छोड़कर ब्राह्मण के अन्य सब स्थलों पर याज्ञवल्क्य ही 
प्रमाणपुरुष हैं। विशेषत: बृहदारण्यक में उनके ब्रह्मवाद को वैदिक तत्त्व 
विद्या (विज्ञान) का शीर्ष-बिन्दु कहा जा सकता है। फिर हम देखते हैं 
कि शाण्डिल्य एवं याज्ञवल्क्य दो मुख्य ओपनिषद-सिद्धान्त क 


“आचार्य हैं - शाण्डिल्य इतिवाद के आचार्य हैं ओर याज्ञवल्क्य 
5 नेतिवाद के।' 


'सम--५+अमम»- पान 434३५. अर साफ तप पतन-++*+4+44वाक पाक पान ना पता "4 धरा न प कप पगिगगा* ० 
2७७७ 





; तुलनीय, श. ब्रा. १०।६।५॥९, १४॥९।४।३३। ॒ 
के हक के आना को ओर शाण्डिल्य-विद्या का उपदेश है। को मन्त्र हैं 
'सत्यं ब्रह्म इत्युपासीत' (१०।६।३॥१ ; तु. भागवत “सत्य पर धीमहि (१।१॥१ 2 
यह ब्राह्मण सामान्य परिवर्तित रूप में छा. उ. में भी पाया जाता हैं (३। हे )। हे 
है 'सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलान्‌ इति शान्त उपासीत (तु. भागवत-धर्म का हा पह 
सर्वम्‌' गीता ७।१९)। इतिवाद का यही चरम अनुभव हैं। आत्मा हम पा 
प्राणशरीरों भारूप: कामरूपी सत्यसड्डूल्प: सत्यधृति: सबंगन्ध: सर्वर्स: है 
याज्ञवल्क्य का उपदेश है 'स एप नेति नेत्यात्मा' (१४॥७।२२७)। किन्तु 28 
नेतिवाद इतिवाद का प्रतिषेध या निषेध अथवा खण्डन नहीं, बल्कि उसक 
उत्तरपर्व है। ब्रह्मसम्प्रदाय एवं आदित्यसम्प्रदाय के दार्शनिक दृष्टिकोण का यह 
वैशिष्टय लक्षणीय है। इससे ही परवर्तीकाल में वेदान्त में जगतू के सम्बन्ध म॑ 
परिणामवाद एवं विवर्तवाद का आविर्भाव हुआ। 


के 


। 
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शतपथ-द्राह्मण में श्रमणों का उल्लेख है।' तैत्तिरीयारण्यक में इन्हें 
'वातरशना ह वा ऋषय: श्रमणा ऊर्ध्वमन्थिन:' कहा जा रहा है।* 
वातरशन मुनियों का उल्लेख ऋकासंहिता में भी हे;* . मनन्‍्थी बे 
ऊर्ध्वमन्‍्थी अथवा ऊर्ध्वस्नोता अर्थात्‌ ऊध्वरिता हैं।” श्रमण आर्य मुनिधारा 
के संवाहक हैं। ये ब्राह्मण के “प्रव्नाजी ", मुनिधारा के 'अर्हत्‌', बौद्ध 
“'भिक्षु' बेदान्तिक 'संन्यासी' हैं। 

इस प्रसज्ञ में पूर्वोक्त ब्रात्यों-की बात स्मरणीय है। ब्रात्य पूरब-देश 
के थे। शतपथ-ब्राह्मण में पूरंब की ओर बैदिकसभ्यता के विस्तार का 
उल्लेख प्राप्त होता है | एक आख्यायिका के अनुसार “विदेघमाथव 
वेश्वानर अग्नि कों मुख में धारण किया करते थे। ऋषि गोतम राहूगण* 





२. १४॥७।॥१॥२२। 


२. २।७॥१ : अन्यत्र बतलाया गया है कि वातरशन ऋषि अरुण एवं केतुक नामक . 
ऋषिसड्ठ के साथ सृष्टि के आरम्भ में प्रजापति से उत्पन्न होने पर भी उन्होंने जो 
अग्नितयन किया था, उसका नाम ' आरुण केतुक ' रहा (२।२३।२, २४।४)। यह 
लक्षणीय हैं कि वातरशन ऋषियों का नाम अग्निचयन के साथ जुड़ा नहीं रहा। 
इससे बाध होता है कि वे याज्ञिक न होने पर भी अग्निचयन कर सकते थे। 
त्रातरशन शब्द का अर्थ 'दिगम्बर', 'वातास जिन की लगाम' है। और रह्यार्थ 

. है - जा प्राणायाम के द्वारा प्राणसंचम करना जानते हैं। कहा जा सकता है कि 
वे यज्ञानुष्ठान न करके भी विद्या के द्वारा यज्ञसाध्य फल प्राप्त करते हैं। पहले भी 
हमने देखा है कि ब्राह्मण में इस दो प्रकार की साधना का ही सड्ढेत है। 

३. मुनिसृक्त १०।१३६। 

४. तु. श. श्रीमन्थ, पुत्रमन्‍्थ (१४।९।३,४) एक के मूल में वित्तेतणा अथवा लोकैषणा 
है, दूसरे के मूल में पुत्रेषणा। ऊर्ध्वमन्थ स्पष्ट ही उसके पृथक हे। 

५. शतपथ १४।७।३।२५; प्रव्नज्या की बात शत्तपथ-ब्राह्मण में ही अधिकतर याई 
जाती है। 

६. 'विदेघ' विदेह का प्राचीन नाम। 

७. गोतम राहूगण का नाम ऋक्संहिता में ही है। प्रथम मण्डल के अन्तर्गत एक 
उपमण्डल (७४-९३) उनके द्वारा रचित, नवम मण्डल में भी उनकी रचना है 

(२१, ६७। ७-९५ दशम मण्डल के एक आथर्वण-मन्त्र के वे ऋषि हैं (१३७३) 

गोतमवंशियों का उल्लेख ऋकसंहिता में अन्यत्र भी है। चतुर्थ मण्डल के द्रष्ट 
वामदेव, गौतम हैं। 






८५० 02005%2480%0:5४2%2:2/3:2024:४: 
2०8०००००- १+.९०३+२३३००३२२+०६ 

















वदिक साहित्य: ब्राह्मण १७१ 


उनके पुरोहित थे। विदेघमाथव के मुख से वेश्वानर अग्नि पृथिवी पर 
गिर पड़े। माथव उस समय सरस्वती के तट पर थे। वश्वानर अग्नि वहाँ 
से पृथिव्री को दग्ध करते-करते पूरब की ओर चल पड़े। माथव ओर 
गोतम उनके पीछे-पीछे चल पड़े। वैश्वानर सारी नदियों को पार करके 
संदानीरा' के निकट रुक गए। उसके बाद वे और आगे नहीं बढ़े। इस 
कारण अनेक ब्राह्मण ही सदानीरा के पूरब के देश को अग्निहीन मान 
कर नदी पार करके वहाँ नहीं जाना चाहते थे। वह प्रदेश जलमय निम्न 
भूमि था। खेतीबारी भी विशेष नहीं होती थी। धीरे-धीरे ब्राह्मणों ने देश 
को अग्निशुद्ध और खेती के योग्य बना लिया। सदानीरा उस समय 
कोशल और विदेह की सीमा हुई। माथव सदानीरा के पूर्व की ओर ही 
रह गए।' इससे बोध होता है कि माथव ने सदानीरा के उस पार 
..उपनिवेश स्थापित करके करु-पाश्चाल से ब्रदिक-संस्कृति का आयात 


न्यू तट कक के 
पलम्रर 5 


किया था। उनके पहले ही इस प्रदेश में ब्रात्यों का बसोबास होना 
 असम्भव नहीं। ब्रात्य-संस्कृति के साथ ब्राह्मण्य-संस्कृति के मिश्रण से 
जिस दार्शनिक विचारधारा का उद्भव हुआ था, उसे परवर्तीकाल में 
विदेह के याज्ञवल्क्थ एवं जनक ने एक विशिष्ट रूप दिया था। उसका 
परिचय बृहदारण्यक में प्राप्त ह। ओर परवर्तीकाल में यह पूरब-देश ही 
ब्राह्मण्यविरोधी अनेक मतवादों का जन्मस्थान रहा था। जिसको अनुवृत्ति 
विशेष रूप से बद्भाल की संस्कृति में चल रही है। 

शतपथ-ब्राह्मण में अनेक आख्येयिकाएँ हैं। जिनमें एक प्रजापति का 
दुहितृगमन और एक पृथिवी व्यापी एक जलप्लावन- ये दोनों 
आख्यायिकाएँ उल्लेख योग्य हें। 





१. आधुनिक गण्डक। 

२... १।४॥१॥१०-१७ 

३. १/७।४॥१-४ आख्यायिका का मूल ऋकसंहिता में ह। आध्यात्मिक तात्पर्य के लिए 
द्रष्टज्य : ३३३१।१-२ टीका। 

१।८।१।१-६। इस प्लावन की कहानी पृथिवी के अन्यान्य देशों की पुराण-कथाओं 
में भी पाई जाती हैं। पण्डितों का अनुमान है कि ये कहानियाँ स्थानीय ही हैं। 
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राणा ही 


१७२ वेद-मीमांसा 


अथर्वसंहिता का एकमात्र ब्राह्मण उपलब्ध है - गोपथ ब्राह्मण। इस 
ब्राह्मण के दो भाग हैं। पूर्वभाग में पाँच प्रपाठक और उत्तरभाग में छह 
प्रपाठक हैं। विषय-वस्तु की बहुत कुछ सामग्री ही अन्यान्य ब्राह्मण-्रन्थों 
से उधार ली गई है। जिसका विशेष कुछ सम्बन्ध ही अथर्व-संहिता के 
साथ नहीं है। व्याख्या या विवृति की शैली बहुत कुछ आरण्यक एवं 
उपनिषत्‌ जेसी है। अतएवं पण्डितों ने इसे अर्वाचीन-युग की रचना के 
रूप में मान्यता दी है। द 


पहले हमने बतलाया है कि अनेक ब्राह्मण लुप्त हो गए हैं। अनेक 
स्थानों पर इन समस्त ब्राह्मणों का उल्लेख प्राप्त होता है - चरक, 
श्वेताश्वतर, काठक, जाबाल, खाण्डिकेय, ओखेय, हारिद्रविक, आहवरक, 
कड़्ूति, गालच, तुम्बरु, आरुणेय, पेड़ायनि, सौलभ, शैलालि, पराशर, 
मापशराति, कापय अन्वाख्यान, भाललवि, शाट्यायन, कालबवि, रारुकि। 
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बेदों के आरण्यब 


. संहिता के प्रधान ब्राह्मणों का अन्तिम भाग ही आरण्यक है, जो 
कभी ब्राह्मण के अन्तर्गत और कभी पृथक्‌ होता है। आरण्यक संज्ञा 
संहिता अथवा ब्राह्मण में नहीं पाई जाती । 


| 


विद्या की दृष्टि से ब्राह्मण की स्वाभाविक पंरिणति आरण्यक में हें, 
“जिस प्रकार आरण्यक की परिणति उपनिषद्‌ में। ब्राह्मण म॑ यज्ञ-विद्या, 
-आरण्यक में रहस्य-विद्या और उपनिषद्‌ में ब्रह्मविद्या हैं। ब्राह्मण में द्रव्य 
यज्ञ का विधान है, आरण्यक में उसकी ही सूक्ष्मभावना है, उपनिषद्‌ में 
तत्त्वज्ञान है। सभी एक अखण्ड वेदविद्या है। ब्राह्मण, आरण्यक और 
उपनिषद्‌ में एक ही अनुवृत्ति एवं अधिकार को धारावाहिकता या 
पारम्पर्य है। यूरोपीय-पण्डितों की यह परिकल्पना तर्कमम्मत नहीं कि 


आग्ण्यक एवं उपनिषद्‌ में एक नये प्रोटेस्टैण्ट धर्म की झलक मिलती है। 





), १. शतपथ-नब्राह्मण के चतुर्दश काण्ड के अन्तिम छह अध्यायों का नाम बृहदारण्यकम्‌ 
है। इससे बोध होता हैं कि आरण्यक संज्ञा का यह उल्लेख ही सर्वप्राचीन हैं। 
मैत्रायण संहिता के अनुसार मरुतों के सात गणों में एक नाम ' अरण्येउनुवाक्य: ' 
है, वे ही मरुद्गणों में ' क्षत्र' अथवा सबसे अधिक बलवान हैं (३३३।१० ; द्र. 
काठक. २१।१०)। सामसंहिता के आरण्यगेय गान की चर्चा पहल ही कर चुके 
हैं। ग्राम और अरण्य में अन्तर क्यों किया जाता है? वह भी बतलाया है। आरण्यक 
के साथ रहस्य की भावना जुड़ी है - इससे वही समझ में आता है। सायण भी 
अपने तैत्तितीय-आरण्यक के भाष्य के आरम्भ में कहते हँ कि वेद के इस अंश 
को अरण्य में पढ़ने के कारण उसका नाम “आरण्यक' है। व्रतचारी होकर 
आरण्यक भाग को सुनना पड़ता है, यह नियम हैं। आरण्यक विद्या ' रहस्य विद्या ' 
(00८एा7्र 508ए८४) है बस। यूरोपीय-पण्डितों को उसमें (॥३८७।र४४ 
अथवा []प0ए8२070$ की गन्ध कहाँ मिली? वह समझना मुश्किल हैं। 





१७४ लेद-मीमांसा 


ढक 


ऋग्वेद के ऐतरेय ब्राह्मण का परिशिष्ट ऐतरेयारण्यक और शाझ्ञयन 
ब्राह्मण का शाझ्डायनारण्यक है। ऐतरेयारण्यक के पाँच भाग हैं और 
प्रत्येक भाग का नाम “आरण्यक' है। पुनः: आरण्यकों को अध्याय एवं 
खण्ड में विभाजित किया गया है। “गवामयन' नाम से एक संवत्सर 
साध्य सोमयाग है। उसके उपान्त्य या आखिरी दिन 'महात्रत' याग का 
अनुष्ठान करना पड़ता है। वेदिक-यागों में महाव्रत एक महत्त्वपूर्ण याम 
है। उसमें अनेक ऐसे अनुष्ठान हैं, जो दृश्यत: अद्भुत लगते हैं। 
ऐतरेयारण्यक के प्रथम एवं अन्तिम आरण्यक में महाव्रत की रहस्य 
भावना है। सायण के मत से यह आरण्यक का कर्मकाण्ड है; शेष कई 
आरण्यक ज्ञानकांण्ड है। ज्ञानकाण्ड में पुरुष, प्राण, संहिता इत्यादि की 
रहस्यभावना और ऐतरेयोपनिषत्‌ है।' प्रथम तीन आरण्यक ही ऐतरेयारण्यक 


के मूल अंश हैं। चतुर्थ आरण्यक बहुत छोटा है, जो नो महानाम्नी ऋक्‌ 


ओर नो पुरीष पद्‌ का सडग्ग्रह हैं। पञ्चम आरण्यक सूत्राकार हैं। सायण 
इसकी अपोरुषेयता को स्वीकार नहीं करते। उनकी दृष्टि में इसे रहस्य- 
ग्रन्थ के हिसाब से अध्ययन करने के कारण आरण्यक के अन्तर्गत 
किया गया हैं। 


शाझ्ुगयनारण्यक पन्द्रह अध्यायों में विभक्त है। विषय-वस्तु ऐतरेयारण्यक 
के अनुरूप है। उसके तृतीय से षष्ठ अध्याय तक कोषीतक्युपनिषत्‌ है। 
 दशमं अध्याय मे॑ आध्यात्मिक अग्निहांत्र एवं एकादश अध्याय में 
* स्वप्नकाल का वर्णन है। दोनों ही चित्ताकर्षक हें। त्रयोदश अध्याय में 
सट्डेपत: वेदविद्या का सारस्वरूप सर्वात्मभाव का उपेदश है। 





१... २४-७ 
२. इस उपनिपद्‌ के नाम से ब्राह्मण एवं आरण्यक का नाम भी कुछ लोग 'कोषीतकी ' 
के रूप में रखने की भूल करते हैं। वस्तुत:, ब्राह्मण एवं आरण्यक का नाम 
 शाज्ञायन ही हाना उचित हैं। क्योंकि आरण्यक के अन्तिम अध्याय में जिस विद्या- 


वंश का उल्लेख है। उसमें शाज्ञायन का नाम ही प्रथम है। कौपीतकि कहोल . 


शाह्ञायन के आचार्य थे। वे इस आरण्यक के अन्तर्मत उपनिषद्‌ के द्वितीय अध्याय 
(आरण्यक ४) के प्रवक्ता हैं। 






वैदिक साहित्य: आरण्यक श्छ्प 


सामवेद के दो आरण्यक ग्रन्थ हैं - एक जेमिनीय ब्राह्मण के 











कृष्णयजुर्वेद के तैत्तिरीय-ब्राह्मण के परिशिष्ट के रूप में हम 
तैत्तिरीयारण्यक पाते हैं। यह पहले भी बतलाया गया है कि ब्राह्मण 
आरण्यक में अन्तर बहुत ही कम है। इस आरण्यक में दश 
प्रपाठक हैं। सप्तम से नवम प्रपाठक तक तैत्तिरीयोपनिषत्‌ है। दशम 
प्रपाठक याज्ञिकी नारायण उपनिषत्‌ है। अनेक विद्वानू इसे खिल या 
परवर्ती संयोजन मानते हैं। आरण्यक के प्रथम ग्रपाठक में आरुण केतुक 
अंग्निचयन का विवरण हैं, द्वितीय में स्वाध्याय-विधि हैं, तृतीय में 
चातुहोंत्रचिति। चतुर्थ और पंज्ञम प्रपाठक में प्रवर्ग्य-विधि हं। चतुर्थ 
प्रपाठक आरण्यक आर पदञ्ञम “ब्राह्मण' है; इसलिय सायण न दाना को 
व्याख्या एक साथ की. हैं। षष्ठ प्रपाठक में पितृमंध-विधि हैं। 


:. काठक-शाखा का अलग आरण्यक नहीं मिलता। सायण ने 
- तत्तरीयारण्यक के भाष्य की प्रस्तावना में इसके किसी-किसी अंश का 
काठक-शाखा के अन्तर्गत माना है। मंत्रायण-शाखा का एक आरण्यक 
है, उसके सात प्रपाठक हैं। इसे “मत्रायण्युपनिषद्‌'! भी कहा जाता है। 


..  शुक्लयजुर्वेद के शतपथ-ब्राह्मण क अन्तिम चतुर्दश काण्ड का 
नाम “बुहदारण्यक' है। उसके प्रथम तीन अध्यायों में प्रवर्ग्य-विधि हैं 
शेष छह अध्यायों में विख्यात बृहदारण्यकोपनिषद्‌ हैं। 





१. जे. ब्रा. ४७; प्रसिद्ध केनोपनिषद्‌ इसके ही अन्तर्गत हैं। 

२. अध्याय १-२। छान्दोग्योपनिषत्‌ छान्दोग्य ब्राह्मण के अन्तर्गत है। शत्पथब्राह्मण की 
तरह ही छान्दोग्यब्राह्मण में ब्राह्मण, आरण्यक एवं उपनिषद्‌ अन्योन्याश्रित होकर 
एक अखण्ड वेदविद्या को उजागोर करते हैं। 

३. यह एक वैदिक रहस्थयाग हैं। इसको चर्चा बाद में करंगे। 

४. सत्य: विधवा को पति के साथ चिता पर लिटाने का, ओर वहाँ से नये पति का 
हाथ पकडकर उसके उठ आने का विधान यहों पाया जाता हैं (अनुवाक १; द्र 

सं. १८।३॥१, ऋ. सं. १०।१८।८; इन दानों मन्त्रों के तात्पर्य को लेकर पण्डितां 
में मतभेद है (द्र. ह#पएर छल्ांडछाए जी शिाक्षा॥8 आवाइन्ावड ४०। | 77. 687 
ए). 
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उपनिषद्‌ 


[ १ ] 
वेदों के आरण्यकों के पश्चात्‌ प्रस्तुत है उपनिषदों का सच्डिप्त 
परिचय। ब्राह्मण का अन्तिम अंश जिस प्रकार आरण्यक है, उसी प्रकार 
आरण्यक का अन्तिम अंश उपनिषत्‌ है। आरण्यक एवं उपनिषत्‌ दोनों 
ही ब्राह्मण के अन्तर्गत हैं। मन्त्र एवं ब्राह्मण को- लेकर बेद की संज्ञा दी 
गई है - इस प्राचीन लक्षण को एक बार फिर स्मरण में रखना है। 
सामान्यतः: मन्त्र यदि “ब्रह्म! है, तो ब्राह्मण “ब्रह्मोद्च' अथवा 'ब्रह्मवाद' 


हैं। सार ब्राह्मण, ब्रह्म-वादियों के वाकोवाक्य अथवा ब्रह्मोद्य के परिणाम 





*- यहे सज्ञा ऋक्सहिता में बहु प्रयुक्त है। उसमें कवि की मन्त्रचेतना एवं उसके. 


वाडुसय-स्फुरण दोनों का ही बांध है। मन्त्रचेतना के साथ-साथ मन्जर्शाक्त की 
झातना भा है। द्र. 'ब्रह्म' ऋ. ३॥८।२ टीका! 


२. शतपथ-ह्राह्मण में 'ब्रह्मोद्य' “वाकोवाक्य”' और 'ब्राह्मण' तीनों संज्ञाएं एक ही अर्थ 


४; प्रदुक्त हैं (४।६।९।२०)। 'वाको वाक्य ब्राह्मणं' - शतपथ-ब्राह्मण की इस उक्ति 
स ब्राह्मण के स्वरूप का बोध होता है। वाकोवाक्य 'संवाद' अथवा प्रश्नोत्तर 
उक्ति-्त्युक्ति है। 'ब्रह्मोद्यमाह॒वयामहे' (श, ११४१२, ११६२ (५) ' ब्रह्मोद्यमग्नि 
हांत्रं विविदिष्यामि' (श. ११५।५।३।१) “ब्रह्मोद्यं जेता' (श. १४।६।८।॥१, १२ गार्गी 
की उक्ति) - इन सब वाक्यों से ब्रह्मोद्य एवं ब्राह्मण का स्वरूप समझा जा सकता 
है। ब्राह्मण में उल्लिख़ित कुछ एक ब्रह्मोद्यका विवरण : गृहपति कौन ? (ऐ. 

५२५); अश्वमेधयज्ञ में (तै. ३।९।५; होता और ब्रह्मा का ब्रह्मोद्य (श. १३।२।६॥।९. 

“3 होता और अध्वर्यु का, ब्रह्म और उदगाता का, यजमान और अध्वर्यु का (श. 

१३॥५।२।११.. ०) ब्रह्मोद्य केवल कर्म-मीमांसा ही नहीं, ज्ञान-मीमांसा भी है। ऊपर 

कह गए ब्रह्मोद्यों में ही प्रमाण प्राप्त होता है - (तुलनीय. ता. ४९। १२ 
सायगभाज्य) शतपंथ - का यह मन्तव्य ध्यातव्य है; 'सर्वाप्तिाँ एंष वाचो यद्‌ 
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हैं। उसमें जिस प्रकार कर्म की मीमांसा है, उसी प्रकार शक्ति एवं ज्ञान 
की भी मीमांसा है। आरण्यक-प्रसड़ में हमने पहले ही इसका उल्लेख 
किया है। उपनिषद्‌ इस मीमांसा का चरम परिणाम है। 





: ब्राह्मणों की रचना गद्य में हुई है, और उनके अन्तर्गत प्राचीन 
: उपनिषद्‌ भी गद्य में रचित हैं। किन्तु उनके बीच-बीच में गाथा अथवा 
श्लोक हैं। ब्राह्मण में भी कुछ-कुछ हैं। जब विचार और वितर्क के 
आधार पर मीमांसा की जाती है, तब गद्य का प्रयोग होता है। फिर एक 
स्थिर सिद्धान्त में पर्यवसित होने पर उसे मन्त्र, श्लोक अथवा गाथा के 


उपनिषद्‌ में भी उद्धृत हुए हैं। इस दृष्टि से उपनिषदों को वेद के तत्त्वार्थ 
की भाषा कहा जा सकता है। जब सिद्धान्तों को लोकप्रियता प्राप्त हो गई, 
तब से हम देखते हैँ कि उपनिषत्‌ ठीक ऋकसंहिता की तरह श्लोकबद्ध 
हुए। इस प्रकार की श्लोकबद्ध औपनिषद्भावना को हम फिर महाभारत 
में पाते हैं, जो इतिहास-पुराण का आदिग्रन्थ है। इस तरह बेद का तत्त्व 
जनसाधारण के बीच प्रचारित, प्रसारित हुआ। 


ब्रह्मोद्यम' (१३।५।२।२२)। त्रह्मवाद संज्ञा केवल एक बार प्राप्त हाती है; दवानां 


तत्तिरीय ब्राह्मण में, एवं आरण्यक में, उपनिषद्‌ में भी पाया जाता हैं। ब्रह्मोद्य का 
स्थान 'सभा' वहाँ जिस प्रकार की आलोचना होती है, उसका एक सुन्दर चित्र 
हम बृहस्पति के ज्ञानसूक्त में पाते हैं - (ऋ. १०।७१) ब्रह्मोद्य में जो सबको हरा 
देते हैं, उन्हें वहाँ 'सभासह' कहा गया है (१०॥७१॥१०); तु. सभेय: विप्र: 
२।२४।१३; वीरं....विदथ्यं सभेय॑ [पुत्रम] १॥९१।२०)। एक जगह वाक्‌ को कहा 
गया है 'गुहा चरन्ती मनुषो न योषा, सभावती विदशथ्येव सं वाक्‌! (१।१६७॥३; यहाँ 
रहस्यविद्या ओर तत्त्वविद्या की आलोचना का हम स्पष्ट उल्लेख पाते हैं)। अतएव 
ब्रह्मवादी अथवा ब्रह्मोद्य का अभाव वेदिकयुग के किसी काल में नहीं था। परिप्रश्न 
की आकाज्ला उपनिषद्‌-युग में क्रियाकाण्ड या कर्मकाण्ड के प्रति विरक्ति के 
कारण प्रकट होती है - यूरोपीय-पण्डितों की यह प्रकल्पना नितान्त ही निराधार 
है। तैत्तिरीय-ब्राह्मण के ब्रह्मदादी और उपनिषद्‌ के ब्रह्मवादी दोनों की श्रेणी अलग 
नहीं। वेदकाल में ज्ञान ओर कर्म में कोई विरोध नहीं था। ज्ञान के लिए ही कर्म 
है, यह विवेक तब जाग्रत॑ था। 


रूप में ग्रथित किया जाता हे। संहिता के अनेक मन्त्र इस प्रकार फिर 


ब्रह्मवाद वदताम' ( ते. व्रा. १।२।१।६)। किन्तु 'ब्रह्मवादी ' संज्ञा का अत्यधिक प्रयोग 


५. 
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सारी विद्याएँ ही आचार्य के निकट जाकर परिचर्या द्वारा ग्रहण की जाती 
थीं, अतएव सामान्य अर्थ में सभी विद्याओं को ही तो उपनिषद्‌ कहा जा 
सकता है। इससे बोध होता है कि 'उपनिषत्‌' का व्युत्पत्तिगत अर्थ यहाँ 
उपयुक्त नहीं है, बल्कि यह शब्द निश्चित रूप से पारिभाषिक है।' 


अनुष्ठान में विधि-निषेध की कड़ाई है। किन्तु भावना अथवा विद्या 
के पक्ष में ऐसा नहीं हैं। इस कारण जीवन्त मनन की त्वरा से वह अपना 
रास्ता स्वयं ही काटकर चलता है। श्रुति का ब्राह्मण-भाग इस तरह 
धीरे-धीरे स्थाणु हो गया, किन्तु उपनिषद्‌-भाग निरन्तर प्रवाहित होता 
रहा। जिस अथर्वसंहिता में वेदिक-भावना के चरिष्णु रूप का परिचय 
प्राप्त होता है, अधिकांशत: वही अर्वाचीन उपनिषदों का आधार है। इस 
प्रकार उपनिषद्‌ “वेदान्त' है - जिसका अर्थ बेद का शेषांश हो सकता 
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उपनिषत्‌' शब्द का सवपिक्षा प्राचीन उल्लेख शाकलसंहिता के 
एक खिल में प्राप्त होता है, जहाँ एक साथ 'निषत्‌' एवं 'उपनिषत्‌' का 
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है, या वेदवाद भी हो सकता है। 


उपनिषत्‌! संज्ञा को लेकर आधुनिकयुग मे बहुत वाद-विवाद 
हुआ। इस शब्द की व्युत्पत्ति उप-नि #/सद्‌ (बेठना) से है; अतएव 
उसका मोलिक अर्थ हुआ निकट निविड होकर (बेठना)। इससे यूरोपीय 
पण्डितों ने सिद्धान्त गढा कि अरण्य में आचार्य के निकट एकान्त में 
बठकर जो विद्या ग्रहण की जाती है, उसका नाम 'उपनिषत्‌' हैं।' किन्तु 
लक्षणीय है कि आचार्य के निकट जाकर विद्या-ग्रहण की चर्चा उपनिषद्‌ 
के अनेक स्थलों पर होने के बावजूद “बैठना” अर्थ में उप-नि ४ सद्‌ 


या कि - नि /स॒द्‌ का प्रयोग प्राचीन उपनिषदों में कहीं भी नहीं है।' 


१९. .0ए0805झ8२0 ने 'उपनिषत्‌' का अर्थ 'उपासना' समझा है। अधिकांश यूरोपीय 
पण्डितों ने इसे एसा नहीं ग्रहण किया। 807)0$ कहते हैं कि बेठना आचार्य के 
निकट नहीं, बज्ञाग्गि के निकटा ॥0हा२ कहते हैं तपस्या ओर ध्यानलभ्य 
रहस्य-ज्ञान ही 'उपनिषत्‌' है। [98775$छ४ न व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ स 'रहस्यविद्या 
समझा हेै। 

२. एक मात्र उप#/ सद्‌ का प्रयोग छान्दोग्य के कई स्थलों पर है (१।११।४, ६, ८; 
६।७।२, ४; ६।१३॥१,२; ७।१।१), जिसका अर्थ है “निकट जाना! किन्तु इस 
उपनिषद्‌ के ही एक स्थान पर यह धातु एक विशेष अर्थ में प्रयुक्त है - 'स यदा 
बली भवत्यथोत्थाता भवत्युत्तिष्ठनू परिचरिता भवत्ति, परिचरन्नुपसत्ता भवति, उपसीदन्‌ 
द्रष्टा भवति श्रोता भवति मन्ता भवति बोद्धा भवति कर्ता भवति विज्ञाता भवति' 
(७।८।१)। यहाँ विद्याग्रहण के लिए गुरु के निकट जाना अर्थ उपयुक्त नहीं। 
क्योंकि उसके पूर्व ही परिचरण का उल्लेख है। आचार्य शट्डूर अर्थ करते हैं 'गुरु 


के समीपस्थ होता है, उनका प्रिय एवं अन्तरड्ग होता है', उसके बाद ही फिर कहते . 


हैं 'गुरु आदि का दर्शन करता है, श्रवण करता है इत्यादि। किन्तु यहाँ स्पष्टत: 
दर्शन-श्रवण इत्यादि का लक्ष्य आत्मतत्त्व ही है (तु. बु. २४४॥५, ४।५॥६)। अतएव 
उप ४ सद्‌ का अर्थ यहाँ तत््वाभ्यास है। इस विशेष अर्थ को ध्यान में रखना होगा। 


उल्लेख है'। हम महाभारत में भी अनुरूप उल्लेख पाते हैं।' पारिभाषिक 
“निकट बैठना' इस अर्थ में उप-नि /सद्‌ का प्रयोग उपनिषद्‌ में तो नहीं है, वह 
(ष्लापप्त'ने भी लक्ष्य किया है। किन्तु वे कहते हैं कि 'उपसद्‌' एक विशिष्ट वैदिक 
अनुष्ठान, उसके साथ मिल न जाए, इसलिए “उप सद्‌' धातु के प्रयोग के 
बावजूद विद्या की संज्ञा 'उपनिषद्‌' दी गई (२०४७७, ए. ४९२)। यह बलपूर्वक 
भनवाने की सिर्फ एक तरकीब है। संहिता एवं ब्राह्मण में उप-नि /स॒द्‌ के जो 
कई प्रयाग हैं, वे भी विशेष अर्थ के सूचक हैं (तुलनीय. भद्रमिच्छन्‍्त ऋषय 
स्वर्‌विदस्तपो दीक्षामुपनिषेदुरग्े आ. सं १९।४१; अदितिरिव त्वा सुपुत्रा उपनिषदेयम्‌ 
का. सं. १॥१०; उदगीथं.....सहस्रपुत्रमुपनिषेदु हस््रपुत्रमुपनिषेदु : जे, उ. २२।४॥११ अथ स उपनिषसाद 
ज्योतिरुक्थमित्ति.... आयु :....गौ: ..... जे. उ. ३॥१।३।९, ११, १३)। इस धातु का 
सामान्य अर्थ में एक प्रयोग एक मात्र एतरेयारण्यक में है (उपनिषसाद २॥२।३)। 
'एवा निषच्चोपनिशच्च विप्रा युवां रेभत्यों सयुजा सुपर्णयों। ब्राह्मण्य क्रतुर्विदथषु 
शक्रा धत्तं तयोस्तनयं तोकमग्रयम” (१॥३।७) उस ऋक्‌ का ठीक-ठीक अर्थ समझ: 
में नहीं आता। ' अक्रतु:' पद अनुदात्त हैं, अतएवं क्रिया है। लड' का अडागम एवं 
लिट की विभक्ति मिलाकर इस प्रकार का पद आर कहीं भी नहीं पाया जाता। 
निषत्‌ एवं उपनिषत्‌, सुपर्णी, रेभती एवं ब्रह्मकृत, ये विशेषण लक्षणीय हैं। ये सारे 
विशेषण गायत्री के सम्बन्ध में भी प्रयुक्त हो सकते हैं। उल्लिखित यह ऋक्‌ ए. 
ब्रा. में सौपर्णसूक्त नाम से अभिहित सृक्त के अन्त में है (द्र. ऐ. ब्रा. ६३२५, ८१० 
सा. भा.)। गायत्री सपर्णी के रूप में सोम को झुलोक से पृथिवरी पर उतार लाई 
थी (ते, सं. ६।१।६)। यह मानव-हृदय के दिव्य आवेश का वर्णन है। 'निषत्‌' एवं 
उपनिषत्‌' का भी यही परिचय है। 
य॑ वाकेष्वनुवाकेपु निषत्सूपनिषत्‌सु च, गृणन्ति सत्यधर्माणम्‌' (शान्ति ९९? द्र 
वाचस्पत्यम्‌)। यहाँ वाक्‌ मन्त्र, अनुवाक ब्राह्मण, निषत्‌ आरण्यक हैं। नीलकण्ठ 
कहते हैं कि कर्माज्ञबद्ध देवता विज्ञानवाक्य निषत्‌, केवलात्मज्ञापक वाक्य 
उपनिषत्‌ है। [६०४७ ने महाभारत की इस उक्ति को 88509 किस तक के 
आधार पर कहा, समझ में नहीं आता (??५॥ ? 492 ॥.] )। 
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१८० वेद-मीमांसा 


अर्थ में 'निषत्‌' शब्द संहिता एवं ब्राह्मण में प्राप्त होता है, जिसका अर्थ 
है, 'देवता के आवेश का अनुभव'।' उसी प्रकार ऋकसंहिता में 
'उपसत्‌' शब्द भी विशेष अर्थ में प्रयुक्त है।* ब्राह्मण एवं आरण्यक में 
भी उपनिषत्‌ संज्ञा का पारिभाषिक अर्थ में प्रयोग हुआ है, जिससे निगृढ़ 
तत्त्व का बोध होता है सब ओर से विचार करने से यह सिद्धान्त है 
स्थिर होता है कि उपनिषद्‌ का जो व्युत्पत्तिगत अर्थ है, उसका अभीष्ट 
मनुष्य नहीं - देवता है। आचार्य के हृदय में देवता के निषण्ण अथवा 





१. तुलनीय. अभिस्वरा निषदा.....इन्द्रे हिन्वाना द्रविणान्याशतु: (ऋ. २।२१॥५; यहाँ 
'अभिस्वर' मन्त्र का उच्चारण है, “निषद्‌! भावना है, मानो देवता आधार में 
निषण्ण' हुए हैं - यह भाव है; 'अराधि होता निषदा यजीयान्‌' ऋ १०।५३।२; रणा 
वो ये निषदि (ऋ ६।२७। १, २); जो आनन्द देवता के आवेश में है; या बे दीक्षा 
सा निषत्‌ श. ब्रा. ४।६।८।॥१,२); इन्द्र निषद्‌ वरम्‌ (ते. ज्रा. २६।७॥२; बर्हि में 
निम्रण्ण होने के कारण देवता 'निषत्‌' (सायण)। इस प्रसड़ में निषत्ति शब्द भी 
लक्षणीय है - 'का ते निषत्ति:' (ऋ. ४॥२१।॥९)। द 

२. तुलनीय : इमां में अग्ने समिधम्‌ इमामुपसदं वने : (२।६।१) 'समिश्र' देवता को 

निवेदित आधार का प्रतीक; 'उपसद्‌' उनके नित्यमसामीप्य की भावना। 020० 

ने भी यहाँ 'उपसद्‌' के अर्थ में ता: म्णकाए ७ फणान४०' समझा है। तुलनीय 

उपासना | 

तु. श. ब्रा.-यजुष; रस एवं उपनिषत्‌ १०३।५॥१२, अग्ने: वाक एवं उपनिषत्‌ 

१०।५।१११, संवत्सरस्य उपनिषत्‌ १२२।२।२३; जे. उ. ब्रा. गायत्रस्थ उपनिषत्‌ 

४८|५४३, ४॥९१।१, ४॥९॥९१२; ऐ. आ. संहिताया उपनिषत्‌ ३॥१॥१, वाच 

उपनिषत्‌ ३॥२।५, एतस्यामुपनिषदि ३।१॥६ (अनुरूप शा. आ. 'तरग उपनिषत्‌, न 

मानेदिति' ४॥१।२)। उपनिषत्‌ को वेदशिर: कहा गया है : शा. आ. “उपमिषदं 

वेदशिरो न यथाकथद्वन वदेत्‌, तदेतद्‌ ऋचा अभ्युदितम्‌ : ऋचां मूर्द्धानं यजुषा- 
मुत्तमाड़म्‌ साम्नां शिरो3थर्वणां मुण्डमुण्ड नाधीते5 धीते वेद आहुस्तमञ्ं शिरश्छित्वासौ 
कुरुते कबन्धम्‌।' स्थाणुरयं भारहार: किलाभूद्‌ अधीत्य ज़ेद॑ न विजानाति 

अर्थम्‌, योरर्थज्ञ इतू सकल॑ भ्रदमश्नुते माकमेति ज्ञानविधृतपाप्मा (१३१, १४)। 

यास्क ने भी अन्त के इस ऋक्‌ का अपने निरुक्त के उपोद्घात में उल्लेख किया 

है (१।१८)। इस भाव का मूल ऋक्‌संहिता में है (तु. ऋचोक्षरे परमे व्योमन्‌ 


यस्मिन्‌ देवा अधिविश्वे निषेदु:, यस्तनन वेद किम्‌ ऋचा करिष्यति य इत्तद्‌ विदुस्त 
इमे समासते (१॥१६८)। 


|) 
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होने पर उनके भीतर जिस तत्त्व-ज्ञान का स्फुरण होता है, वही 
' है। यह अर्थ ही स्वभाविक और परम्परागत है। आचार्य के 
» बैठकर विद्याग्रहण करने का अर्थ गौण एवं आनुषड्लिक मात्र है। 
ह आदिशहडूराचार्य ने उपनिषद्‌ का अर्थ किया है, 'जो अविद्या का 
नाश करे; उसके लिए सभी आधुनिक पण्टडितों ने उनके प्रति कयक्ष 
किया है। शड्भर का अर्थ व्युत्पत्तिलभ्य नहीं हो सकता ; किन्तु लगता 
| उसका भी एक वैदिक आधार है। सोमयाग में 'उपसत्‌' नाम से एक 
इष्टि का विधान है। ऐतरेय-ब्राह्मण का कथन है कि असुरों ने तीन दुर्ग 
का निर्माण किया था - पृथिवी पर लोहे का, अन्तरिक्ष में चादी का, 
दुुलोक में सोने का। इन तीनों दुर्गों को देवताओं ने जिस इष्टि को 
सहायता से तोड़ दिया था, वही 'उपसत्‌' है।' विज्ञान की भाषा में 
अविद्या के दुर्ग को तोड़ने की इस क्रिया को उपनिषद्‌ में ' अविद्या ग्रन्थि 
का विकिरण” कहा गया है। आधार मे दंजता के उपसन्न अथवा आविष्ट 
होने पर ही वह सम्भव है। यह 'उपसत्त्‌' और “उपनिषत्‌' एक ही 
क्‍ भावना की दो संज्ञाएँ हैं। अतएव शद्भाह्‌ को व्याख्या अमूलक नहीं। 
.. अभी तक जितनी भी उपनिषदें उपलब्ध हुई हैं, उनकी सदख्या दो 
सौ से ऊपर है। इनमें अधिकांश ही अर्वाचीन हैं। मुक्तिकोपनिषद्‌ में १०८ 











१, भाष्य भूमिका, बृहदारण्यक, कठ, मुण्डक। 

२. १२३; तु. शा. ब्रा. ८८; श. ब्रा. ३।४४४।१, वहाँ है - 'एताभिदेवा उपसदूर्भि: पुर: 
प्राभिन्दन्‌ इमाल्लोकान्‌ प्राजयन्‌ (५)। उपसद्‌ के देवता अग्नि, सोम एवं विष्णु हैं 
(ऐ, ३॥३२) सोम है। सोम यहाँ अन्तरिक्षस्थानीयदेवता। व्यझना सुस्पष्ट है। आधार 
में आग जलाकर हृदय में गलाकर मूर्ड्धन्य-चेतना में आझ्ढ् हो पाने पर त्रिपुर-भेद 
किया जा सकता है, उससे साधक विश्वजित्‌ होता है। शतपथ ब्राह्मण का कथन 
है कि उपसत्‌ तपःशक्ति है (३।६।२।११, १०१२॥५।३); स्वधा अथवा स्वप्रतिष्ठा 
के बल से ही उसकी सृष्टि होती है (१२।१॥२॥१)। 

३. मु. २११ 

४. तु. ऐ. ब्रा. “ते देवा अब्बुवन, उपसद उपायाम, उपसदा वे महापुर जयन्तीति' 
(१।२३)। यहाँ 'उपसत' के अर्थ में दुर्ग अवरोध का बोध होता है, इस संज्ञा के 
आक्षरिक अर्थ के अनुसार। उससे असुरगृहीत आधार में देवशक्ति के आवेश को 
व्यञ्ञना सुस्पष्ट है। 
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उपनिषदों की एक नामतालिका पाई जाती है। उसमें १० उपनिषदों को 
ऋग्वेद के, १९ उपनिषदों को शुक्लयजुर्वेद के, ३२ उपनिषदों को 
कृष्णयजुर्वेद के, १६ उपनिषदों को सामवेद के एवं ३१ उपनिषदों को 
अथर्ववेद के अन्तर्गत बतलाया गया है। यह विभाजन कितना प्रामाणिक 
है? कहना कठिन है। 


विशुद्ध वैदिक-उपनिषदों की सडख्या अधिक नहीं है। वेदों के 
आरण्यकों के साथ प्रत्यक्ष रूप से जुड़ी यही कुछ उपनिषदें हैं, जिनके 
नाम हैं - ऐतरेय, कौषीतकी, तैत्तिरीय, बृहदारण्यक, छान्दोग्य एवं केन। 
महानारायणोपनिषद्‌ भी तैत्तिरीय आरण्यक के अन्तर्गत है, किन्तु प्राचीन- 
काल से ही इसकी गणना खिल के रूप में की गई है। अतएवं ऐतरेय 
प्रभति छह उपनिषदें ही भाषा एवं वाक्यविन्यास की दृष्टि से सर्वाधिक 
प्राचीन उपनिषदों के रूप में गिनी जा सकती हैं। ये कई उपनिषदें ही 
ब्राह्मणों जसी गद्य-शेली में रचित हैं। केवल केनोपनिषद्‌ के प्रथम दो 
खण्ड पद्य में हैं। पण्डितों का अनुमान है कि ये सभी उपनिषददें बुद्धपूर्व 
युग की हें। 

इसके अतिरिक्त अन्य कई*उपनिषदें भी प्रायश: पद्य में रचित हैं, . 
'एवं किसी ब्राह्मण के साथ प्रत्यक्ष: न जुड़े रहने पर भी अनेक लोगों 
की दृष्टि में बुद्धपूर्व-युग की ही मानी जाती हैं, जिनमें कठ, श्वेताश्वतर 
प्रश्न ओर मुण्डक उपनिषद्‌ हैं। पूर्वोक्त महानारायणोपनिषद्‌ को इस श्रेणी 
में रखा जा सकता हेै। 


मैत्रायणी और माण्डूक्य उपनिषद्‌ गद्य में रचित हैं, किन्तु वह गद्य 
प्राचीन ब्राह्मणों के गद्य जैसा नहीं है। उपनिषद्‌ की वैदिक-धारा यहाँ 
आकर समाप्त हुई है - यह कहा जा सकता है। 

सभी उपनिषदों में ईशोपनिषद्‌ स्वतन्त्र है। यह किसी ब्राह्मण के 
अन्तर्गत नहीं, बल्कि सीधे संहिता का ही परिशिष्ट अथवा उपसंहार है। 

सल्लेप में इन कुल चौदह उपनिषदों को सम्प्रदायगत वैदिक तत्त्व- 
चिन्तन का वाहन कहा जा सकता है। 


उपनिषद्‌ की बवैदिकधारा इतिहास-पुराण के भीतर से लोक- 
प्रचलित हुई। उस समय उपनिषद्‌ को श्रुति न कह कर स्मृति कहा गया। 


एक ओर उपनिषद्‌ कहा जाता है। उपनिषद्‌ के व्युत्पत्तिगत अर्थ को 
ध्यान में रखकर हम कह सकते हैं कि गीता की यह संज्ञा निरर्थक नहीं। 
लोकोत्तर के आवेश से चेतना में परमार्थ का जो स्फुरण होता है, उसका 
वांणी रूप ही उपनिषद्‌ है। वह स्फुरण वैदिकयुग अथवा सम्प्रदाय के 
भीतर ही आबद्ध नहीं था। अतएवं परवर्तीयुग में वैदिक एवं--अवैदिक 
संभी सम्प्रदाय-प्रवर्तकों ने ही अपनी परम उपलब्धि का नाम उपनिषद्‌ 
दिया है। इस प्रकार उपनिषद्‌ संज्ञा भारतवर्ष की विचित्र आध्यात्मिक 
सिद्धि के भीतर समस्वरता और समन्वय स्थापित करने की दिशा में 
सहायक सिद्ध हुई है। यह उपलब्धि कम नहीं। 

-  वेदोत्तर उपनिषदों को आधुनिक पण्डितों ने विषय-वस्तु के अनुसार 
सल्लेपत: छह भागों में विभाजित किया है - १. सामान्य वेदान्त २. योग 
3. संन्यास ४. वेष्णव, ५. शेव ६. शाक्त, ये छह भाग हैं। कहा जाए तो 
यह विभाजन कामचलाऊ ढड़ का है, इसमें अव्याप्ति एवं अतिव्याप्ति 
दोनों ही हैं। पेड के डाल-पात की तरह भारतवर्ष के विभिन्‍न 
साधना-सम्प्रदाय एक ही काण्ड या तने से मिकले हैं। इसलिए उनमें 
अन्यान्य प्रभाव रहना अत्यन्त स्वाभाविक है। 


वदात्तर उपनिषदों में इस दश की प्रधान-प्रधान साधना के सम्प्रदायों 
की सभी उपनिषदें प्राप्त हैं। सामान्य वेदान्तोपनिषदों में प्राचीन औपनिषदिक- 
धारा का अनुवर्तन होता आया है। ब्रह्मदादी ऋषियों के निकट ही 


आत्मवादी मुनियों का मुख्य साधन योग था।' वैदिक उपनिषदों में कठ 
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१. योग की चर्चा संहिता में भी है, प्राचीन उपनिषदों में तो है ही। जो अद्वैत-भावना 
वेदवाद का मूल है, स्वभावत: उससे ही योग की उत्पत्ति होती है। देवता केवल 
बाहर नहीं, वे हमारे भीतर भी हैं। वे हमारे भीतर आविष्ट होते हैं, हम उनका 
सायुज्य प्राप्त करते हैं। अतएव एक हो तत्त्व-वस्तु जिस प्रकार ब्रह्माण्ड में 
अधिदेवत है, उसी प्रकार पिण्ड में अध्यात्म है। इस अध्यात्मबोध अथवा तत्त्व के 
सम्बन्ध में प्रत्यक या आत्म परक ($0७|८०॥४९८) दृष्टि ही योग को भित्ति है। यह 
बोध वैदिक-भावना के सभी भागों में ही जाग्रत था। वैदिक योग के सम्बन्ध में 
विस्तृत आलोचना अन्यत्र की जाएगी। 
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वेद-मीमांसा: वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ श्ट५ 


एवं श्वेताश्वतर दोनों योगोपनिषद्‌ हैं। परवर्ती-युग में जो नाडीविज्ञान 
हठयोग के एक वैशिष्ट्य के रूप में स्थापित हुआ, उसका उल्लेख हम 
छान्दोग्य, बृहदारण्यक, कठ, मुण्डक एवं मैत्रायणीय उपनिषदों में भी 
पाते हैं। योगोपनिषदों में इस योग-विद्या का विस्तार है। उसमें वैदिक 


वैदिक है।* गणपति-उपासना दक्षिण के प्रदेशों में ही विशेष रूप से 
प्रचलित है। उनके नाम से एक उपनिषद्‌ भी प्राप्त है। वस्तुतः शिव, 
विष्ण और शक्ति की उपासना ही सारे भारतवर्ष में प्रचलित है। इनके 
आधार पर एक विशाल अध्यात्म-शास्त्र की भी रचना हुई है। वैदिक- 





३008७ 


धी-योग , साड्ख्योक्त राजयोग एवं शैव हठयोग इन तीनों धाराओं का ही साहित्य में उनका स्थांन कुछ सड्डुचित है। तब भी वे इतिहास-पुराण के रा 

| है द सिकद < 
सम्मिश्रण एवं समन्वय दिखाई देता है। ऋषिपन्था एवं मुनिपन्‍्था दोनों में एक बड़े भाग से जुड़े हुए हैं। उनको लेकर अचुर दाशतिक चिलत: 
ही संन्यास की विधि थी।* बृहदारण्यक में याज्ञवल्क्य की प्रव्रज्या की हुआ है। इन सब भावनाओं के एक अपौरुषेय उत्स की कल्पना करने _ 
बात हमें ज्ञात है। पर ही वेदोत्तर शैव, वैष्णव और शाक्त उपनिषदों की रचना हुई। किन्तु 


39 
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2० 


;$' 


मुण्डकोपनिषद्‌ का भी झुकाव संन्यास की ओर है, यद्यपि उसमें 

कर्मयोग को अस्वीकार नहीं किया गया है, बल्कि कर्ममार्ग एवं ज्ञानमार्ग 

: दोनों को ही “सत्य” बतलाया गया है।* साडख्योपनिषदों में इस संन्यास 
.. मार्ग का ही विस्तृत विवरण प्राप्त होता हे। 


जिंस प्रकार इन उपनिषदों की 'श्रुति' के रूप में गणना की जाती है, 
सी प्रकार शैव 'आगम', वैष्णव 'संहिता' और शाक्त 'तन्त्रों' को भी 
श्रुति' कहा जाता है। यद्यपि वे सब रचना-शैली में पौराणिक-साहित्य 
के ही समगोत्र हैं।' वैदिक उपनिषदों में श्वेताश्वतर उसी प्रकार एक शव 
उपनिषद्‌ है, जिस प्रकार महानारायणोपनिषद्‌ अंशतः: वैष्णव है।' 


४९८३) 


कु 


क्र 


वर्तमान में तन्त्र को ही भारतवर्ष का लोक-प्रचलित धर्म कहा जा 
सकता हैं। तन्त्र में पद्चदेबता की उपासना का विधान है। शिव, विष्णु, 
शक्ति, गणपति एवं सूर्य ये पाँच देवता हैं। उसमें सूर्योपासना मूलतः 


प्राचीन और अर्वाचीन सब मिलाकर इन एक सौ आठ उपनिषदों 
के भीतर से भारतवर्ष का मानस अनजाने एक धर्म-समन्वय की ओर 
अग्रसर हुआ। साम्प्रदायिक-पार्थक्य होने पर भी किसी श्रुति को कोई 
अमान्य नहीं कर सकता, अतएवं स्वकोय भावना क साथ दूसर का 
भावना के समन्वय की चेष्ट अपने आप ही आ जाती हैं। इस कारण 
औपनिषद्‌ भावना भारतवर्ष की ऐक्य-साधना का एक अपरिहार्य साधन हे। 
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है शतझ्डका चे हृदयस्य नाइूय: कठोपनिषद्‌ का एक सुपरिचित एलोक है ( २।३।१६)। 
यह छान्दोग्य में भी एक प्राचीन श्लं।क के रूप में उद्धृत है। उसके भी मूल में 
वाजसनय संहिता का यह मन्त्र है - 'सुषुम्ण: सूर्यरश्मि:' इत्यादि (१८४० द्र. नि. 
२।६।२)। उसके भी मूल में ऋकसंहिता का यह मन्त्र है - “अत्राह गोरमन्वत नाम 
त्वष्टुरपीच्यम्‌ इत्था चन्द्रमसों गृहे” १८४१५; द्र, नि. ४२५ यह मन्त्र ही योग 
का बीज है। 
२. द्र, ऋ. ३॥३।८ टीका। 
३... यति” अथवा संन्यासी का उल्लेख ऋक्‌संहिता में है - इन्द्र, का सुवीर्य 'ब्रह्म' 
अथवा बृहत्‌ की चेतना ले आती है, वही यतियों की इष्ट्सिद्धि में सहायक होती 
हैं. (८।३।९)। यहाँ स्पष्टत: यति ही देववादी। मुनिधारा के संन्यासियों का विवरण 
मुनिसूक्त में प्राप्त होता है। (ऋ. १०१३६)। किन्तु वहाँ भी देवताओं के साथ 
_मुनियों के किसी विरोध की चर्चा नहीं है। विसेध बाद में प्रकट हआ। 
४. .तु. १२१ और २।॥१॥१. हु 
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के 


१. लक्ष्मणदेशिकेन्द्र ने अपने शारदातिलक तन्त्र के चतुर्देश पटल में सौरप्रकरण के 
अन्तर्गत अग्नि, सूर्य, सोम इन तीन देवताओं के मन्त्र और उपासना-विधि का 
परिचय दिया है। अग्नि, इन्द्र (+ सूर्य), सोम-ये तीन देवता ही ऋकसंहिता के 
भी प्रधान देवता हैं। 

२. कुल्लूक ने मनुसंहिता की टीका में हारीत से उद्धरण दिया है ' श्रुतिश्च द्विविधा 

: बैदिकी तान्त्रकी च' (२॥१)। श्रुति संज्ञा की यह अर्थव्याप्ति लक्षणीय हैं। 
ब्राह्मण्य-भावना प्राकृत या असंस्कृत को भी संस्कृत करके अपनी जात-बिरादरी 
में सम्मिलित करना चाहती है, यह उसका एक मूल्यवान्‌ गुण है। इससे ही 
भारतवर्ष की संस्कृति की अभिन्‍नता का आविर्भाव हुआ है। 
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वेद-मीमांसा वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ १८७ 

« - अब प्रत्येक संहिता के साथ जुड़ी प्राचीन वैदिक उपनिषदों का हुआ । ये देवता वस्तुत: हमारे इन्द्रियगोलक, इन्द्रिय एवं इन्द्रियों के 
५ क्रमश: परिचय प्राप्त करना है। उपनिषत्‌-साहित्य का परिचय लगभग अभिष्ठान के चैतन्य अथवा चित्स्वरूप आत्मा हैं, जो यहाँ विलोम-क्रम 
ल्‍ ली हल ही प्राप्त है। इसलिए इस उपलक्ष्य में हम परिचय को कुछ से वर्णित है'! उसके बाद उन देवताओं में भूख और प्यास जागी, उन्होंने < 
स्तार देने की चेष्टा करेंगे, जिससे संहिता की भावना के साथ उसकी तृप्ति के लिए 'आयतमन' अथवा 'आश्रय' चाहा। समस्त प्राणियों . 


उपनिषद्‌ कौ भावना का सम्बन्ध स्पष्ट होकर उभरे एवं इसके बारे में 


में 'परुष' अथवा मनुष्य श्रेष्ठ आयतन है, देवताओं ने अनुलोम-क्रम से 
हमारी कुछ भ्रान्त धारणायें भी दूर हों। में 'पुरुष' अथवा मनु नु 


उसमें अनुप्रवेश किया। भूख-प्यास ने उस आविष्ट आयतन का आश्रय 


323 
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५ [२] लिया। उस समय आत्मा ने प्राण-समुद्र को अभितप्त करके एक मूर्ति 
< उपनिषदे हैं निर्मित की, वही 'अन्न' है। पुरुष ने मृत्यु द्वारा अधिष्ठित अपानवायु के 
द ऋग्वेद की दो उपनिषदें हैं - ऐतरेय आरण्यक के अन्तर्गत < 


५२ 


माध्यम से उस अन्न को ग्रहण किया। मरलोक अथवा मर्त्य पृथिवी पर 
जीव-यात्रा शुरु हो गई। आत्मा ने 'सीमा' अथवा ब्रह्मरन्ध्र को विदीर्ण 
करके 'विदृति' नाम के जिस द्वार से होकर आधार में प्रवेश किया, वह 
द्वार या (दुवार) “नान्दन' अर्थात्‌ आनन्द का हंतु है। इस आवेश के 
पश्चात्‌ आधार में आत्मा के तीन 'आवसथ' अथवा अधिष्ठानभूमि की 
रचना हुई। तत्पश्चात्‌ आत्मा ने जीव-यात्रा यापन करते हुए धीरे-धीरे 
आधार में परिव्याप्त ब्रह्मरूप में स्वयं का दर्शन किया। दर्शन इन्द्र का 


ही किया।* 

द्वितीय अध्याय में आत्मा के तीन जन्मों की कथा ह। आत्मा का 
प्रथमजन्म पुरुष द्वारा स्त्री में निषिक्त वीर्य से भ्रूण रूप में, द्वितीयजन्म 
स्त्री के गर्भ से पृथिवी पर कुमार-रूप में। तृतीयजन्म मृत्यु के पश्चात्‌ 
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ऐतरेयोपनिषद्‌ और शाडःखायन आरण्यक के अन्तर्गत कौषीतक्युपनिषद्‌। 
दोनों ही गद्य में रचित हैं। है 
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ऐतरेयोपनिषद्‌ के तीन अध्याय हैं।' मूल प्रतिपाद्य आत्म-तत्त्व हो 
अज्ञान ब्रह्म यह महावाक्य इस उपनिषद्‌ के अन्तर्गत है। आधुनिक 
पण्डितों के विचार से यही सर्वप्राचीन उपनिषद्‌ है।' 
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उपनिषद्‌ के प्रथम अध्याय में सृष्टि-रहस्य का वर्णन है। यह वर्णन 
निश्चित रूप से रहस्यविदों की सन्धा-भाषा में है। उसका सार संड्वेप यह 
हकि यह सब जो कुछ है, उसकी सृष्टि आत्मा से ही हुई है। सृष्टि 
क मूल म आत्मा को 'ईक्षा' अथवा सड्ल्पयुक्त दर्शन है। उससे “लोक” 
अथवा भुवनसमूह की प्रथम सृष्टि हुई। सबसे ऊपर जो लोक है, उसका 
नाम 'अम्भ:' अथवा नीहारिका है, और सबसे नीचे ' अप्‌' अथवा 
महाप्राण का समुद्र है। दोनों के मध्य “मरीचि' अथवा रोशनी की 
झिलमिलाहट है और “मर” अथवा मर्त्य पृथिवी है। तत्पश्चात आत्मा ने 
उस महाप्राण के समुद्र से एक पुरुष को मूर्तरूप में प्रस्तुत किया | उस 
पुरुष के विभिन्‍न अवयब्‌ के रूप में लोकपाल देवताओं का आविर्भाव 
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१. यहाँ साडरख्य के त्रिगुण के अनुरूप कल्पना हें। 

२. यहाँ सुषुम्णमार्ग का सन्धान प्राप्त हुआ। ऋकसंहिता में 'सुम्न' का अर्थ 'सुख' 
है; 'सुषुमूण' परम सुख है। वही यहाँ नान्दन-दुवार। तु०. याभिर्‌ (पावमानीभि:) 
गच्छति नान्दनम। ऋ. खिल ३॥१०।६ (द्र, ऋ. ९॥६७।३१,३२) 

अतएव ऋकसंहिता के इन्द्र, ब्रह्म, हैं आत्मा हैं, वे ही इस आधार में अनुप्रविष्ट; 
यह ऋग्वेद की उपनिषद्‌ अथवा सार-वस्तु हैं। 





१. ऐे. आ. २।४।६ 
२. कुछ विद्वान्‌ बृहदारण्यक को सर्वप्राचीन कहते हैं। 
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जेसे ऋषि वामदेव का हुआ था। 


आप्तकाम अमृतपद प्राप्त किया जाता हेै।' 
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९... इतः प्रयन्नव पुनर्जायत (२।१।४ के अर्थ में युनर्जन्म का बोध होता है। किन्तु यह 
पुनजन्म इहलाक में नहीं ' अमुष्मिन्‌ स्वर्ग लोके' नहीं, तो वामदेव के उदाहरण 
क स्राथ सज्भति नहीं बेठती। “प्रयश्नेव' यहाँ 'एव' पद लक्षणीय है। मृत्यु के 
साथ-साथ हो लाकान्तर में जन्म होता है। बोद्ध-भावना में भी ऐसी ही बात है। 
जैस इहलाक से तुपित स्वर्गे जन्म!। वहाँ मृत्युक्षण का च्युतिक्षण कहा जाता है। 
एक हा आत्मा पुत्ररूप में लाकसन्तति के लिए अपनी विभूति की एक धारा यहाँ 
छाड़ुकर दूसरा एक धारा म॑ं अमृतलोक चला गया - यही इस अध्याय का तात्पर्य 
है। किन्तु यहाँ वस्तुतः पुनर्जन्मवाद की चर्चा नहीं की जा रही है। तुलनीय त्रिवे 
प्हपत पुरुक्ष जायत, पितुस्वाग्र&भ्रिजा5थ मातुरथ यज्ञात्‌' (जमिनीयोपनियद ब्रा 

२।३)। 

२. केसे?; इस उपनिषद्‌ में कोई भी निर्देश नहीं हैं। कठोपनिषद्‌ में प्रज्ञान को 
आत्मापलब्धि का साधन बतलाया गया है (१॥२।२४)। उसके पूर्व के मन्त्र में ही 
बतलाया गया है कि यह आत्मा प्रवचन, मेधा अथवा श्रुति द्वार ग्राप्त नहीं होता 
बल्कि वह जिसको वरण करता है, वही उसे प्राप्त करता है। अतएब प्रज्ञान यहाँ 
बाधि (डशारापा&ा  तशतग7]0/79) अथवा सहज ज्ञान है। ऋकसंहिता में 
प्रजाननू यह विशेषण कई स्थलों में प्रयुक्त हे। कई प्रयोग लक्षणीय हैं : हृदा मतिं 
ज्योतिरनु प्रजानन्‌ ३।२६।८ “प्रजानन्‌ विद्दाँ” उप याहि सोमम्‌ ३।२९।१६, ३५।४,८ 
विश्वामविच्दन्‌ पथ्यामृतस्य प्रजानन्निता नमसा विवेश ३।३१।५ ( पृषा) आ च परा 

चरति प्रजानन, १०८७। (उषा:) प्रजानतीव न दिशो मिनाति १॥१२४।३ 
५।८०।४। प्रज्ञान क साथ अग्नि का हम विशेष पम्बन्ध देखते हैं। प्रज्ञान ही विद्या 
ह। एवं हृदय उसका साधन है। देवोपासना में चेतना के जिस बैशारद्य के परिणाम 
स्वरूप हृदय मे उनके सायुज्य की अनुभूति होती है, वही प्रज्ञान है। इस कारण 
हीं श्रज्ञान ब्रह्म हैँ। संहिता की भावना का अनुवर्तन उपनिषद्‌ में इस रूप में हुआ हैं। 
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बेद-मीमांसा 


उत्क्रान्ति के फलस्वरूप उस स्वर्ग-लोक में एक आप्तकाम अमृतसम्भूति 


तृतीय अध्याय में आत्मा के स्वरूप की चर्चा है। आत्मा से ही 
जगत्‌ को सृष्टि हुई, आत्मा से ही जीव का जन्म हुआ। तो फिर प्रश्न 
उठता है कि यह आत्मा है क्या? आत्मा स्वरूपत: प्रज्ञान है और प्रज्ञान 
ही हमारी लोकिक-चेतना की अनेक वृत्तियों के रूप में व्यक्त होता है। 
केवल अन्तर्जगत्‌ ही नहीं, बल्कि यह बहिर्जगत्‌ भी प्रज्ञान ही है।' प्रज्ञान 
ही सब कुछ की प्रतिष्ठा है, प्रज्ञान ही ब्रह्म है। इस प्रज्ञान द्वारा ही 
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शाह्डायनारण्यक के तृतीय अध्याय से षष्ठ अध्याय तक चार 


अध्यायों को लेकर कौषीतक्युपनिषद्‌ है। जिसका प्रतिपाद्य देवयान और 
'पित॒यान, प्राणविद्या एवं आत्मविद्या हैं। 


५ अ ध्याय 
प्रथम अध्याय में देववान ओर पितृयान की चर्चा हैं। यह अध्याय 


एक उपाख्यान से शुरू होता है। ऋषि आरुणि के पुत्र श्वेतकेतु जब 
राजा चित्र गाडग्ग्यायनि के पास गए, तब राजा ने उनसे पूछा ग विश्व 
में एक निगूढ़ (संवृतम्‌) तत्त्व है और उसका एक मार्ग भी है ; क्या 


तुम मुझे वहाँ प्रतिष्ठित करोगे? श्वेतकेतु इस प्रश्न का मर्म नहीं समझ 


पाए और लौटकर पिता के पास आ गए। इसके बाद पिता-पुत्र दोनों 


राजा के पास गए और उनसे विनीत शिष्य को तरह देवयान मार्ग और 
ब्रह्मतोक-प्राप्ति की रहस्थ-विद्या अर्जित की।' 


राजा चित्र ने उन्हें जो बतलाया, उसका मर्म यह हैं - मृत्यु के 
पश्चात्‌ सभी चन्द्रमा पर जाते हैं। चन्द्रमा स्वर्गलोक के द्वार हैं। वहाँ जाने 
पर वे सबसे पुछते हैं कि “तुम कौन हो?' जो इस प्रश्न का जवाब दें 





१. यह कहानी कछ परिवर्तन के साथ छान्दाग्य (५॥३:७७) एज बृहदारण्यक (६।२) 
दोनों उपनिषदों में ही पाई जाती है, जहाँ राजा का नाम प्रवाहण जेवलि है। व 
पश्चालों के राजा हैं। आरुणि एवं श्वेतकेतु का प्रसज्ञ फिर छान्दोग्य के पष्ठ 
अध्याय में है। इस पुरे अध्याय में आरुणि के “एक विज्ञान में सर्वविज्ञान ! का 
उपदेश है। प्रसिद्ध महावाक्य 'तत्त्वमसि' का उल्लेख भी यहाँ ही ह। आरुणि यहाँ 
निस्सन्देह ब्रह्मवित्‌ हैं। उन्होंने भी मृत्यु के पश्चात्‌ की अवस्था का वर्णन अति 
सह्ठीप में किया है (६।८।६); किन्तु वहाँ पितृयान-दंवयान का प्रसडे नहीं है। 
लगता हैं, इस तथ्य की एक विवृति वे एक राजा के पास स एकत्र करत हैं; वह 
राजा एक के मत म॑ चित्र है, दूसर एक के मत म॑ प्रवाहण है | इसक कारण 
उपनिपद्‌ में क्षत्रिय-प्रभाव को लेकर आधुनिक-पण्डितों में बहुतों ने थोड़ा हंगामा 
खड़ा किया है। अन्तत: देवयान-पित॒यान मार्ग का तत्त्व विशेष रूप से क्षत्रिय-सम्प्रदाय 


का आविष्कार नहीं है, उसका प्रमाण ऋकसंहिता में ही हैं। उसकी चर्चा बाद म॑ 


करेंगे! 
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२. तैत्तिरीयोपनिषद्‌ की आनन्दमीमांसा में लोक-संस्थान का ब्रिवरण इस प्रकार है- 
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पाता है, उसके लिए वे रास्ता छोड देते हैं और जो उत्तर नहीं दे पाते 
उन्हें फिर कृष्णपक्ष की सहायता से वृष्टिधारा के साथ मर्त्यलोक में भेज 
देते हैं। उस प्रश्न के उत्तर में ऋतुओं को सम्बोधित करते हुए कहना 
होगा। 'हे ऋतुगण, पृथिवी पर जन्म लेकर विद्या-अविद्या के बीच 
झूलता रहा, अब मुझे अमृतलोक में ले जाओ। सत्य और तपस्या के 
बल पर कहता हूँ कि मैं ही ऋतु हूँ, मैं ही आर्तव (ऋतुजात) हूँ 
चन्द्रमा फिर पूछते हैं 'तुम कौन हो?' वह कहता है, “मैं, तुम ही हूँ। 
तब चन्द्रमा उसे रास्ता देते हैं। 


मुक्त (उपनिषद्‌ की भाषा में 'अतिसृष्ट' अर्थात्‌ मर्त्यलोक के 
आकर्षण से मुक्त होने पर जिनको लोकोत्तर की ओर डाल दिया गया है) 
आत्मा तब दवयान के मार्ग पर क्रमश: अग्नि, वायु, वरुण, इन्र और 
प्रजापति के लोकों को पार करके ब्रह्मलोक की ओर चले जाते हैं।* 
ब्रह्मलोक में 'आर' हृद, “येष्टिहा' मुहूर्त, “विजरा' नदी, “इल्य' वृक्ष, 


:.. 'सालज्य' नगर, 'अपराजित' पुरी, 'इन्द्र-प्रजापति' द्वारपाल', 'विभु' 
सभा, “विचक्षण' वेदि, और 'अमितौजा:' पर्यड्र हैं। इसके अलावा 
“मानसी' और चाक्षुषी नाम की दो प्रिया हैं, जो विश्वभुवन के फूल से 
माला गूँथ रही हैं।! उनके विजरा नदी के निकट आते ही ब्रह्मा को 
उसकी जानकारी प्राप्त हो जाती है। तत्पश्चात्‌ पाँच सो अप्सराएँ दौड़कर 
आती हैं और उन्हें ब्रह्मालड्रार से अलडःकृत करती हैं।' फिर वे मनोबल 
से आरहद पार कर जाते हैं, जहाँ आने पर “सम्प्रतिविद्‌' डूब जाते हैं।* 
_ तत्पश्चात्‌ सारे येष्टिहा मुहूर्त उनके सामने से भाग जाते हैं, वे मनोबल 
के सहारे “विजरा नदी' भी पार कर जाते हैं, तब फिर वे पाप-पुण्य से 
मुक्त हो जाते हैं। वे द्वन्द्वातात होकर देखते हैं कि उनके पैरों के नीचे 


रथचक्र क॑ आवर्तन जेसा अहोगात्र का आवर्त्तन चल रहा हैं! उस समय 

१.  बोद्ध-साहित्य में वेदिकधर्म पर बोद्धधर्म की विजय दिखाने क॑ लिए प्राय: ही शक्र 
ब्रह्म अथवा इन्द्र प्रजापति को बुद्ध के आज्ञाकारी क॑ रूप में बतलाया गया है। 
उपनिषद्‌ में भी हम देखते हैं कि इन्द्र-प्रजापति ब्रह्मप्राप्ति के द्वार हैं, किन्तु संहिता 
में वे परमपुरुष हैं। इस पुरुष को जब कोई सज्ज्ञा या उपाधि नहीं दी जाती, तब 
संहिता में वे केवल “पुरुष” अथवा 'देव' हैं। जब वे निरुपाधिक होते हैं, तब 'एक 
तत्‌' अथवा एक सत्‌ हैं! संहिता की ये भावनाएँ ही उपनिषद्‌ क॑ ब्रह्मवाद का 
आघार हैं। द | 

२. ये स्पष्टत: ब्रह्मशक्ति हैं। तुलनीय, कंनोपनिषद्‌ की 'हँमवती स्त्री' (३।१२)। यहाँ 
शक्तिवाद का बीज प्राप्त होता है। 

३. तुलनीय. १।१।२५-२६। वहाँ यम ने नचिकंता को आत्मविद्या देने के पहले देवी 
प्रलोभनों के साथ 'रामाओं' या अप्सराओं का लोभ देकर लुभाना चाहा, किन्तु 
नचिकेता ने उसको स्वीकार नहीं किया। योगदर्शन के अनुसार जब योगी मधुमती 
भूमिका में होते हैं, तब उन्हें अनेक प्रलोभनों का सामना करना पड़ता हैं। वे 
वैराग्यबल से उन सब प्रलोभनों पर विजय प्राप्त कर लेते हैँ (पात. ३/५१ व्यास 
भाष्य)। 

४. “सम्प्रतिविद' वे हैं, जो केवल वर्तमान को ही देखते हैं अर्थात्‌ इहलोक को ही 
जानते हैं, पहलोक अथवा लोकोत्तर को जानते नहीं या मानते नहीं। वे ही कहते 
है 'प्रेत्य नास्ति' (कठ, १।१।२०), 'अयं लोको नास्ति पर:' (कठ. १।२।६ ये 
अहोरात्र के आवर्तन के मध्य में ही अटके हैं। 

५... तु. ते. ब्रा. ३३११७।४। 





ल्‍ च 


यहाँ ऋतु का उल्लेख लक्षणीय है। छान्दोग्य एवं बृहदारण्यक में देवयान और 
पितृयान की व्याख्या मुख्यत: काल के आधार पर की गई है। ऋकसंहिता में काल 
को प्राचीन संज्ञा 'ऋतु' हैं। वहाँ एक जगह कहा जा रहा है “विद्वान्‌ पथ ऋतुशो 
दवयानान्‌_ - १०९८।११ यहाँ हम देवयान के साथ ऋतु. अथवा काल का स्पष्ट 
उल्लेख प्राप्त करते हैं। देवयान के मार्ग पर चलने के लिए काल को समझ कर ५ 
चलना होगा। अग्नि उस काल को खबर रखते हैं। उत्तरायण में यज्ञ करना होगा, 
क्योंकि तब दिन का ग्रकाश बढ़ता जाता है। और दिन का प्रकाश ही ग्रत्यक्ष देवता 
हैं। मरते समय भी मनुष्य यदि उत्तरायण में मरता है, तो चिता की आग उसे 
देवयान के मार्ग पर ले जाएगी। इस मन्त्र में ऋतु के उल्लेख से इन भावनाओं 
को उद्धृत किया जा सकता है। कौषीतक्युपनिषद्‌ में भी इस कारण विशेष रूप 
से ऋतु को सम्बोधित करके ही लोकान्तरित जीव बात करता है। 


मनुष्यलोक, मनुष्यगन्धर्वलोक, देवगन्धर्वलोक, पितृलोक, आजानज देवलोक, 
कर्मदेवलोक, देवलोक, इन्द्रलोक, बृहस्पतिलोक, प्रजापतिलोक, ब्रह्मलोक। 
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१९२ वेद-मीमांसा 


से ही उनके आधार का ब्राह्म-रूपान्तर होता रहता है। वे धीरे-धीरे इल्य 
वृक्षादि पार करके अमितौजा पर्यड्डः के निकट आकर उपस्थित होते हैं, 
जिसके ऊपर ब्रह्मा विराजमान हैं। यह पर्यड्ल प्राण है और जिस 
'विचक्षण' वेदि के ऊपर वह स्थापित किया गया है, वह प्रज्ञा है। मुक्त 
आत्मा क ब्रह्मपर्यद् पर आरोहण करते समय ब्रह्मा उनसे पूछते हैं, “तुम 
कान हा?' वे उत्तर देंगे कि “मैं ऋतु हूँ, में आर्तव हूँ। मैं आकाश से 
उत्पन्न हुआ हूँ। में संवत्सर का तेज हूँ। सर्वभूत की आत्मा हूँ। तुम भी 
सर्वभूत की आत्मा हो। जो तुम हो, मैं भी वही हूँ।' ब्रह्मा कहते हैं, "में 
कौन हूँ?' वे कहेंगे, 'तुम सत्य हो।', 'सत्य क्‍या है?' “जो देवता एवं 
प्राण से अलग है, वह सत्‌ है, और देवता एवं प्राण त्यम्‌ है। सब मिला 
कर यह सब ही 'सत्यम्‌' है। तुम ही यह सब हो। ग्राण, मन, वाक, 
चक्षु, श्रोत्र', हस्त, पाद, उपस्थ, शरीर एवं ग्रज्ञा द्वारा में तुमको ही प्राप्त 
करता हूँ।” 


चित्र की विवृति के साथ-साथ प्रथम अध्याय भी यहाँ समाप्त हो 
गया। चित्रकथित इस ब्रह्मविद्या का एक नाम 'पर्यद्भविद्या' है। 


ट्वितींव अध्याय में छोटी-छोटी कई विद्याओं का उपदेश है। शुरू में 
प्राणविद्या ह। कार्षीतकि और पेडूर्य ये दो ऋषि उसके प्रवक्ता हैं। दोनों 


घ्‌ [के | पं 
ए०/४0-२४ चर *४ क्जक ना आं 2 ७+ 


के है उतार से प्राण ब्रह्म हैं। कौषीतकि कहते हैं कि वाक, चक्षु, श्रोत्र 
एवं मन आण का ही छत्तियाँ या तरज्ढें हैं, और पैडरग्य कहते हैं कि वाक 
से चक्षु, चक्षु से श्र: आत्र से-मन एवं मन से प्राण अन्तरतर है, अतएव 


प्राण ही सबका केन्द्र है। अर्थात्‌ एक ने प्राण को ब्रह्म कह कर उन्मेष 





१. यस्त्वमसि सोडहमस्थि। 


२. ये कई ब्रह्मपुरुष अथवा स्वर्गलोक के द्वारपाल के रूप में विख्यात हैं (द्र. छा. 
३१३ )। उपनिषद्‌ के अनेक स्थलों पर उनका उल्लेख है। कर्मेन्द्रिय में वाक 
ज्ञानन्द्रिय में चक्षु एवं कर्ण; उसके अतिरिक्त ग्राण एवं मन - ये पाँच ब्रह्मविद्य 
के जय साधन हैं। याज्ञवल्क्य ने उनके साथ हृदय को भी जोड़ दिया है (बू. 
४।१)। । 











बदिक साहित्य: उपनिषद्‌ है) ३ 


'कामना-सिद्धि के लिए इस प्राणविद्या के दो प्रयोग हैं - एक का 
नामें / एकधनावरो धन' और दूसरे का “देवस्मर' है। दोनों में ही पुण्यतिथि 
 प्रांणाड़ पद्चदेवता प्रज्ञा के प्रति होम करना पड़ता है। क्रिया के मूल 
:स्पष्टत: इन्द्रियवृत्ति को संयत एवं एकाग्र करके सड्लूल्पशक्ति को 
सुतीत्र करना है, जिससे केवल इच्छा के जोर से ही अभीष्ट प्राप्त होता 
है। समस्त काम्यकर्म की ही यही मूल रीति है। प्राण के अतिरिक्त प्रज्ञा 
भी आहुति देने के विधान से समझ में आता है कि इस तरह की 





वेदिक-भावना में ब्रह्म क॑ अर्थ में एक साथ ज्ञान एवं शक्ति दोनों का ही 

बोध होता है। जिसको ज्ञान है, उसकी ही शक्ति है। उपर्युक्त अयाचक 

वृत्ति के साथ इस भावना की तुलना की जा सकती है। एक में स्नाधक 

उदासीन अथवा केवल होता है और एक में विभूतिमान्‌, ऐश्बर्यवान्‌ 
3. 


द्क ओर साधना प्रतर्दन' का 'संयमन' अथवा 'आन्तर अग्निहोत्र' 


है। यह भी प्राणविद्या के अन्तगंत ह। 


+ बन 


यह साधना कुछ ऐसी है - जैसे लोग जब बात करते हैं, तब वे 
साँस नहीं ले सकते और जब वे साँस लेते हैं, तब बात नहीं कर सकते। 
इस स्थिति की भावना इस प्रकार करनी होगी, मानो बात करते समय 
वे वाक्‌ में प्राण की आहुति दे रहे हैं ओर चुप रहने पर प्राण में वाक्‌ 
की आहति दे रहे हैं। ये दोनों आहुतियाँ अन्तहीन अमृत आहुतियाँ हैं। 
जिसे लोग जागते अथवा सोते, सब समय देते जा रहे हैं। यही यथार्थ 





१. “अस्तेयं प्रतिष्ठायां सर्व रत्नोपस्थानम्‌' जिसे कोई लोभ नहीं, उसके पास सभी 
अच्छी-अच्छी वस्तुएँ उपस्थित हो जाती है (पात. २.३७)। 
२. 'प्रतर्दन' काशी के राजा थे। 


हु 
जज 









303 कर ६2% 


के 


2228 
९५/४2/032३ 


38 
32०५ 





फिर 


री 
५९३ 
95 


8 


2६ 
32223 


8) 
४२९ 


कु 


रे 


४५५४ 
धर 


(७९७४७ 
5, 2 


90000 


४४९४८ 


'<२६४३०००३४: 


३७ 
22223 


:3 ९2६८ 
2 


& 


4६२२२ 


की 
9283 


22202: 


2 
७ कर 


2/0240९%५ 


323 


२; 


शी 
७3 


३: 


डे 


९ 


2 


22223 


कु 


3022222232223 


23५ 


22202 


22322 


2225 


3222 


2 


23222 


9988 


9; 


59220002320002220222204 


22 


22044%%004%% 


3 


3220042242/22: 


2222222722203 


4422202222 


४६ 


द889४४०९६१४६४२४८०३४०७४३६४४:०४:४८/४४:४४१४२४२४४४३६५ 


५७७४४ »००७ /॥. 
॥। 
*< 2205223 2८+2८:0///2:; 23 


02/20777:72% ४0 करे 


'+०५५४५०५३०७१४६ 


(6६८ 
228५3: 


42920 02200200200%:5 88 


८ 


20 


५ 


>2020222 22202: २३३७ 
20806 0७४६४/४६ 


30: 
42000 ४2 
32३१९ 


४० 22 
ः 
2 


५४५०४/:०८४४; 
(02202 


के 


3 


448 


)4] 


20000 


श 


200270:४०२६/७७४४४॥९॥॥0७०.॥१९७।२३५७५६६१४४५५५/५९(६ 





१९४ बेद-मीमांसा 


अग्निहोत्र है। इस अग्निहोत्र के करते रहने क॑ कारण पुराने लोग फिर 
कर्ममय अग्निहोत्र नहीं किया करते थे।' 


तत्पश्चात्‌ शुष्क भुड़ार की 'उक्थविद्या' है। यह भी प्राणविद्या के 
अन्तर्गत है। शुष्क भृड़ार कहते हैं - उक्थ ही ब्रह्म है, ऋक्‌, यजु:, साम 
इन तीनों का पर्यवसान उक्थ में है; उक्थ ही धनुष है; प्राण ही उक्थ 
है; फिर प्राण ही त्रयीविद्या की आत्मा है।' 


फिर सर्वजित्‌ कौषीतकि की प्रातः, दोपहर एवं सन्ध्या में आदित्य 
की उपासना है - जो निर्मल होने के लिए पाप दूर करती है। 


तत्पश्चात्‌ प्राण, सन्‍्तान और पशु-कल्याण की कामना करते हुए 
कई गृहयकर्मों का उपदेश हैं। उसके बाद फिर एक प्राणविद्या का 
उपदेश है। तब प्राण का नाम “देव: परिमर:' है अर्थात्‌ जिसके भीतर 
समस्त देवशक्तियों का पर्यवसान होता है। इस विद्या की दो धाराएँ-अधिदेवत 
और अध्यात्म हैं। अधिदेवत की व्याख्या इस प्रकार है 


ब्रह्म अग्नि क॑ रूप में जल उठते हैं, किन्तु अग्नि के बुझ जाने पर 


ब्रह्म भी बुझ जाते हैं, मर जाते हैं। उस समय अग्नि का तेज सूर्य में 
प्रवश करता है, ब्रह्म सूर्य होकर जल उठते हैं। इसी प्रकार सूर्य का त्तेज 





१. इस साधना में सब समय आहुति की भावना को अन्तर में जाग्रत रखना होगा। 
फिर निः्श्वास-प्रश्वास के प्रति भी हर समय सजग रहना पडेगा। इसके साथ 
तुलनीय है, गीतोक्त संयमाग्नि में इन्द्रियकर्म एवं प्राणकर्म का होम (४२६-२७)। 

२. उकथ (< #वबच्‌ ; तु. 'विद-थ' विद्या) वाक्‌ का नामान्तर है। धनुष के साथ 
तुलना करने से बोध होता है, उक्थ प्रणव हैं। तुलनीय. मुण्डक “प्रणवो धनु:' 
(२।२।४)। यहाँ उक्‍्थ जिस प्रकार ऋक्‌, यजु:, साम का सार है, प्रणव भी उसी 
प्रकार वही है। (छा, १॥१॥९, २।२३।२,३; तु. ऋच: प्रणव उक्थ शंसिनाम्‌ ते. सं. 
३।२।॥९।९)। अनुमान किया जा सकता है, 'विदथ' जिस प्रकार विद्या की साभ्रना 
है, उसी प्रकार 'उक्थ' भी वाक्‌ की साधना है एवं यह वाक्‌ प्रणव है। शुष्क भृज्ञार 
की साधना प्राण के माध्यम से प्रणव जप की साधना है। 

३. सावित्रोपासना के साथ प्रचलित ज़िसन्ध्या तुलनीय। 

















बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ १९५ 


चन्द्र में, चन्द्र का तेज विद्युत्‌ में, विद्युत्‌ का तेज दिशाओं में अर्थात्‌ शून्य 
में प्रवेश कर जाता है। किन्तु हर बार उनका प्राण वायु में रह जाता है, 
उस वायु से ही फिर उनका आविर्भाव होता है। अतएव वायुरूपी प्राण 
ही सर्वाधार है। फिर अध्यामदृष्टि से देखने पर वाक्‌ चश्नु में प्रवेश करती 
है। चक्षु श्रोत्र में, श्रोत्र मन एवं प्राण में प्रवेश करता है। किन्तु इनका 
प्राण हर बार प्राण में ही प्रविष्ट होता है। अतएव प्राण ही सर्वाधार है।' 
प्राण रहने से ही तो वाक-चक्षु, चक्षु-श्रोत्र एवं मन की सार्थकता है। 





_ यह प्राण प्रज्ञात्मा है अर्थात्‌ प्राण एवं प्रज्ञा एक ही तत्त्व के 
अगल-बगल हैं।* मृत्यु के पश्चात्‌ वाक्‌ इत्यादि प्राणवृत्तियाँ वायु में 
प्रवेश करके आकाश हो जाती हैं और इसी तरह स्वलोंक में उत्क्रान्त 
हो जाती हैं।* 

तत्पश्चात्‌ 'पितापुत्रीय सम्प्रदान' के उल्लेख के साथ यह अध्याय 
समाप्त हुआ है। मृत्यु को आसन्‍न देखकर पिता अपनी इन्द्रिय-मन-प्राण 
की समस्त वृत्तियों एवं प्रज्ञा को पुत्र में निहित करते हैं और पुत्र भी उसे 
ग्रहण करते हैं। इसके पश्चात्‌ पिता यदि स्वस्थ हो जाएँ, तो वे परित्राजक 





१. यह निवृत्ति अथवा प्रलय की साधना है। विश्व का लय प्राण में होता है। अतएबव 
ग्राण ही सर्वयोनि ब्रह्म है। आध्यात्मिक व्याख्या में पाँच ब्रह्मपुरुषों का उल्लेख 
ग्राप्त होता है। अधिदेवत व्याख्या के साथ तुलनीय 'न तत्र सूर्यो भाति' इत्यादि (क. 
२।२।॥१५) 

२. तु. ब्रह्मसूत्र में आकाश-प्राण का युग्म (१।१।२२-२३)। 

३. पृथिवी, अन्तरिक्ष, दो: उसके बाद चतुर्थलोक 'स्व:'; जो विष्णु का 'परमधाम' 
है (द्र, ऋ. ३।२७ टीका)। यहाँ उत्क्रान्ति का विवरण अत्यन्त सह्लिप्त एवं प्राझल 
है। व्यष्टिप्राण समष्टिप्राण में मिलकर शून्यवत्‌ हो जाता है और उस शून्य स्वज्योंति 
में झिलमिलाता रहता है। मृत्यु के पश्चात्‌ प्रकाश से झिलमिलाते आकाश में ही 
लौट जाता हैं। वैदिक चिन्मयप्रत्यक्षवाद की दृष्टि से जीवन-मरण के रहस्य का 


इससे सुन्दर और विकल्प्रहीन समाधान और हो नहीं सकता। द 
न्‍ 5 
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२१९७ 


होकर घर छोड देंगे, या फिर जितने दिन संसार में रहेंगे, पुत्र के अधीन करके बाहर स्थापित करती हैं, अर्थात्‌ इन्द्रियों के माध्यम से प्राण ही 


होकर ही रहेंगे।' विषय रूप में प्रतिभात होता है।' प्रज्ञा ही इन्द्रियों में अधिष्ठित होकर 
प लि ५ >विषय-ज्ञान को जन्म देती है, एवं उसके साथ जीव का व्यवहार सिद्ध 
में उपदेश है। उपदेष्टा इन्द्र और हि ; 
क कला फेक हिल का उपदेश ्ै “करती है।' प्रज्ञा के बिना ज्ञान अथवा व्यवहार कोई भी सिद्ध नहीं हो 
ता 


सकता। इसलिए इन्द्रियों की वृत्ति के मूल में जो प्रज्ञा है, उसे ही जानने 
“की चेष्टा करना उचित है। एक प्रज्ञा ही दश प्रज्ञामात्राओं में विभक्त होती 
“है, वही इन्द्रियवृत्ति है। फिर उसके अनुरूप दश भूतमात्राएँ हैं। प्रज्ञामात्रा 
और भूतमात्रा अन्योन्याश्रित हैं। भूतमात्रा प्रज्ञामात्रा में अर्पित है और 
प्रज्ञामात्रा प्राण में अर्पित है। फिर यह प्राण ही प्रज्ञात्मक, आनन्द, अजर, 
अमृत है।' 


. इन्द्र कहते हैं “मैं प्राण हूँ। प्राण का स्वरूप प्रज्ञा है। समस्त इन्द्रियों 
की वृत्तियाँ प्राण के ही आश्रय में हैं। सोते समय इन्द्रियाँ प्राण में प्रवेश 
करती. हैं और जाग्रत-अवस्था में प्राण से ही बाहर आ जाती हैं। मृत्यु 


के समय भी इन्द्रियों की वृत्तियाँ प्राण में लीन हो जाती हैं, और प्राण 


ड 
ड + 


उनको लेकर “उत्क्रमण” करता है। प्राण से ही इन्द्रियाँ विषय का दोहन 








चतुर्थ अध्याय में इस तत्त्व का ही उपदेश है। जिसमें राजा 
अजातशत्रु एवं ब्राह्मण दुप्त बालाकि के उपाख्यान का सहारा लिया गया 
है।' बालाकि को अहड्जार था कि वे बह्मविद्‌ हैं। इसलिए वे अजातशत्रु 
को ब्रह्मोपदेश देने गए थे। अजातशत्रु ने दिखा दिया कि बालाकि जो 


१. बृहदारण्यक में इस अनुष्ठान को “सम्प्रत्ति' (< सम प्र #/दा+ति) कहा गया हैं। 
- द्रष्टल्य १/५४१७। 

२. यहाँ भी देखते हैं कि इन्द्र ही ब्रह्म हैं। ऋग्वेद की दोनों उपनिषदों में ही परमदेवता 
इन्द्र हैं, यह लक्षणीय है। यरवर्तीयुग में बौद्ध-प्रभाव के कारण इन्द्र स्वमहिमा से 
च्युत हो गए, फिर उनके स्थान के अधिकारी रुद्र एवं भग अथवा विष्णु हुए। यहाँ 
बतलाया जाता है कि सत्य ही इन्द्र हैं। इन्द्र ने प्रतर्दन से कहा - विशेष रूप से 
मुझे ही जानो, इस विज्ञान को ही मैं मनुष्य क॑ पक्ष में कल्याणतम रूप म॑ मानता 
हूँ।' तत्पश्चात्‌ इन्द्र की तीन कीर्तियों का उल्लेख किया है। एक त्रिशीर्ष (त्रिशिर) 
का वध, दूसरी अरु्मुख यतियों को भेडिये के मुँह में डाल देना (द्र. ऐ, ब्रा. ७२८, .. 
वहाँ यतियों का नाम 'अरुमुख”)। ये 'अरुमुख' अथवा लालमुँहे यति कौन हैं? 

- बोध होता है, बे इन्द्रदेपी हैं, अतएव देववादी नहीं। तैत्तिरीयारण्यक के अनुसार जिन 
द ऋषियों ने आरुणकेतुक अग्निचयन किया था, उनमें यह सम्प्रदाय ऋकसंहिता के 
मुनिसृक्त (१०१३६) के मुनियों जैसा ही 'वातरशन' अर्थात्‌ नग्न (१२४४) 
उनके साथ यतियों का कोई सम्बन्ध है क्या? तीसरी कीर्ति है चुलोक में प्रहलादीयों 
का, अन्‍्तरक्षि में पौलुमों का एवं पृथिवी में कालकझों का तर्दन (बेधन) करना। 
तीनों ही अंसुरशक्तियाँ हैं, जिन्होंने मनोभय, प्राणमय और अन्य लोक में डेरा डाल 
रखा है। तु. त्रिपुरनाशन, ग्रन्थित्रयर्भद एवं सप्तशती में देवी के तीन चरित्र। इन्द्र 
यहाँ पुनः कहते हैं - 'मुझे जो जानता है, वह किसी कर्म द्वारा ही चाहे चोरी, 
भ्रूणहत्या, मातृवध अथवा पितृवध ही हो, लोकभ्रष्ट नहीं होता।' यह वेदान्त का 
“न पुण्यम्‌ न पापम्‌' ही है। 


कफ 





१. प्राण यदि ज्रज्ञा है, तो ज्ञान, इन्द्रिय एवं विषय तीनों ही इस सिद्धान्त के अनुसार 
एकात्मक हो जाते हैं। अर्थात्‌ रूपज्ञान, रूपग्राही चक्षुरिन्द्रिय और इन्द्रियग्राही 
बाहयरूप तीनों ही तत्त्वत: एक हैं। साडख्यमत में तीनों ही क्रमश: प्रकृति के 
सात्त्विक, राजसिक और तामसिक विकार हैं। प्राण अथवा प्रज्ञा ही बाहर विषय 
के रूप में दिखाई देते हैं। इस मत के साथ बौद्ध-विज्ञानवाद तुलनीय। 

२. यहाँ चक्षु, श्रोत्र, प्राण (प्राय) जिह॒वा, वाक्‌, हस्त, पद उपस्थ एवं मन इन नौ 

इन्द्रियों का उल्लेख है। त्वक्‌ एवं पायु या गुदा को छोड दिया गया है। शरीर के 

अलग उल्लेख से लगता है, उसी ने ही त्वक्‌ की जगह ले लिया है। ., 

३. एक ओर प्रज्ञा अथवा चितू (चेतना) और एक ओर भूत अथवा जड़ (अचेतन) 

- अस्तित्व के ये दो पक्ष हैं। मात्रास्पर्श का जगत्‌ दोनों के मध्य व्यक्त है। निश्चित 

रूप से प्रज्ञा ही मूल है, किन्तु वह निष्य्राण अथवा निस्पन्द नहीं। यहाँ आदिवेदान्त 

के मूल सूत्र पाए जाते है। जगन्मिथ्यात्ववाद अथवा निर्गुणब्रह्मगाद की कोई छाया 
भी इसमें नहीं। 

४. उपाख्यान और उपदेश दोनों का ही एक और संस्करण बृहदारण्यक में पाया जाता 

है (२॥१)। यहाँ अनेक साधन-सड्डेत प्राप्त होते हैं। 
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१९८ वेद-मीमोंसा 
जानते हैं उससे अत्यधिक वे स्वयं जानते हैं। बालाकि हार मानकर राजा 
क॑ निकट ही उपदेश-अर्शी हुए। बालाकि का औपनिषदिक पुरुषज्ञान 
जाग्रतभूमि के आधार पर ४४॥ अजातशत्रु ने उन्हें सुषुप्ति का विज्ञान 
प्रदान किया। सुषुप्ति में जाग्रत की चेतना का लोप हो जाता है, किन्तु 


तब भी चेतना कहीं रहती है। हिता नाम की जो समस्त नाडियाँ हृदय 


से पुरीतत्‌ की ओर' फैली हुई हैं, उनके भीतर ग्राण में चेतना रहती है।' 
यहाँ ही हमें शुद्ध प्राण का सन्धान प्राप्त करते हैं। अन्तर्मुख होकर इस 
प्राण को जानना ही वास्तविक ज्ञान है।* द 

इस प्रकार ऋग्वेद की दोनों उपनिषदों में हम मुख्यतः: इन कई 


-तत्त्वों कौ विवृति पाते हैं; जैसे - आत्मा से जगत्‌ की सृष्टि एवं जीव 
की उत्पत्ति हुई; देवयान के मार्ग पर जीव का ब्रह्माभियान चल रहा हें, 


ब्रह्म का स्वरूप प्रज्ञा एवं प्राण है, ब्रह्म सुप्तिज्ञानलभ्य है। चित्र, ग्रदर्तन 


एवं अजातशत्रु इन तीन ब्रह्मविद्‌ राजर्षियों का उल्लेख भी प्राप्त होता है। 


[ ३) 


तत्पश्चातू सामबवेद की उपनिषद्‌ हैं - केन एवं छान्दोग्य। पहले 
केनोपनिषद्‌ की ही चर्चा करें। ः 


१. “पुरीतत्‌' नाडी तन्त्र (रष्ार५०005$ 5५४१४) की प्राचीन संज्ञा है। हिता नाड़ी 

की चर्चा अन्यत्र भी है (बृ. २११॥१९, ४॥२॥३, ३।२०)। 
॥ माडियों त्मो अत्यन्त सक्ष्म बतलाया गठ( १... एक केश के हज़ार हिस्से के एक 
( हिस्स जैसा। उन५० नातर आतिशृ&भ रज्ज तैरते रहते हैं, जो काले, पिड्डल, लाल, 
पीत एवं शुक्ल रड्ः के होते हैं। यहाँ नाडी-विज्ञान का एक सूत्र मिलता है। रड्डों 
में तामस से शुद्ध सत्त्व तक सुघुप्ति के क्रम-विकास की एक धारा का स्डेत है। 

तु. जैनदर्शन की 'लेश्या'। 

३. . यहाँ हमने आदिवेदान्त का एक और सूत्र प्राप्त किया कि तत््वज्ञान की वास्तविक 
प्रतिष्ठा सुषुप्ति में है। प्राकृत सुप्ति में चित्तवृत्ति अपने आप निरुद्ध हो जाती है, 
किन्तु उसमें तत्त्व-ज्ञान नहीं होता। सचेतन अवस्था में यदि सुप्ति को ग्रवर्तित किया 
जाए, तो फिर वही योगी की समाधि होती है। यहाँ उसका ही सड्डेत है। 
बृहदारण्यक की व्याख्या में इस विषय का और भी विस्तार से वर्णन किया गया 
है। 


्ई 









वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ १९९ 
.. सामवेद्‌ के जैमिनीय अथवा तलवकार-ब्राह्मण के आठ अध्याय हैं। 
उसमें चतुर्थ अध्याय से सप्तम अध्याय तक के अंश का नाम उपनिषद्‌ 
ब्राह्मण है। यह आरण्यकधर्मी है। उसके ही अन्तर्गत सप्तम अध्याय के 
अष्टादश से इकक्‍्कौसवें खण्ड तक केनोपनिषंद्‌ अथवा तलबकारोपनिषत्‌ 
हैं। “कंनेषितम्‌” से उसका आरम्भ हुआ है; इसलिए उसका नाम 
केनोपनिषद्‌ है। उपनिषद्‌ के प्रथम दो खण्ड पद्च में रचित होने के कारण 
अनेक विद्वान्‌ समस्त उपनिषद्‌ को ही अपेक्षाकृत अर्वाचीन बतलाना 
चाहते हैं। किन्तु यह खूब ज़ोरदार तर्क नहीं है। वस्तुतः पद्यांश ब्रह्म- 
विद्यावाचक प्राचीन श्लोकों का सड्झह है। इस प्रकार के श्लोकों का 


उल्लेख बृहदारण्यक में भी है।' 


केनोपनिषद्‌ के प्रथम दो खण्डों का वक्तव्य है कि ब्रह्म को वाक्‌, 
चक्षु, श्रोत्र, मन एवं प्राण द्वारा ग्राप्त नहीं किया जा सकता, बल्कि वे 
सब हो ब्रह्म द्वारा उद्भासित हैं। वस्तुत: ब्रह्म ज्ञात एवं अज्ञात के बाहर 
है, वह प्रतिबोध विंदित है अर्थात्‌ प्रतिबोध द्वारा ही उसे जाना जा सकता 
है। तृतीय और चतुर्थ खण्ड में हैमवती- उमा का उपाख्यान है,' जिनके 
सान्रिध्य में इन्द्र, ब्रह्म-रहस्य जान सके। यहाँ दिव्य-चेतना के क्रमिक 





१. द्र बू. ४४।६-२१। उसमें दो श्लोक (१४,१८) पूरी तरह से कंनोपनिषद्‌ क॑ 
अनुरूप हैं। ब्राह्मणों के अन्तर्गत भी इस प्रकार की अनेक गाथा, ऋक्‌ अथवा 
श्लोक उपलब्ध हैं। अतएव केनोपनिषद्‌ को इन कई श्लोकों के कारण पद्चबद्ध 
उपनिषद्‌ का आदि रूप कहने का कोई औचित्य नहीं। 

२. “उमा' यह नाम यहाँ एवं तैत्तिरीयारण्यक के एक स्थान पर (१०१२२ खिल; 
“उमापतये”) छोडकर वेदों में और कहीं भी नहीं पाया जाता। पुराण में उमा 
शिवपत्नी, कुमारजननी। आधुनिक पण्डितों में किसी-किसी का अनुमान है 
कि उम्ता अथवा शिव कोई वैदिक देवता ही नहीं, बल्कि कोई अनार्य पार्वत्य 
देवता हैं। भूमध्यसागर-तट की प्राचीन ॥/0प्ाआर 50707४888 के नाम के 
साथ उमा नाम के सादृश्य की चर्चा भी उसके साथ की जाती है। निश्चित रूप 
से यह सभी अनुमान मात्र हैं। केनोपनिषद्‌ की 'उमा' को आदिशडूराचार्य ने संज्ञा 
शब्द के रूप में मान लिया है। किन्तु मूल में है 'स तस्मिन्नेवाकाशे स्त्रियमाजगाम 
बहुशोभमानामुमां हैमवतीम्‌” अतएव हेमवत्ती को तरह 'उमा' भी स्त्री शब्द का 
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_ उपाख्यान के अन्त में उपनिषद्‌ में ब्रह्म के सम्बन्ध में कुछ सामान्य 
व्याख्या है। बिजली की कौंघ की तरह दर्शन देकर ब्रह्म भी विलीन हो 
जाता है। साधक का मन उसे छूने-छूने के प्रयास में स्मृति के माध्यम" 
से पकडे रहना चाहता है। अन्त में सड्डल्प द्वारा उसे पकड़े रखता है। 
तत्पश्चात्‌ उसे 'तद्‌-बनं' रूप में पाता है। जो अनिर्वचनीय ततृस्वरूप हैं, 
वे ही फिर परम काम्य 'वन' अथवा बन्धु हैं।' इस ब्रह्म को प्राप्त करने 
का मुख्य साधन तप, दम एवं कर्म है, वेद, वेदाड़ एवं सत्य ही उनका 
तत्पश्चात्‌ छान्‍्दोग्योपनिषद्‌। यह सामवेद के छान्दोग्य मन्त्र अथवा 
उपनिषद्‌ ब्राह्मण का परिशिष्ट है। ब्राह्मण के दश प्रपाठकों के शेष आठ 
छान्दोग्योपनिषद्‌ के आठ अध्याय हैं। यह उपनिषद्‌ सर्व प्राचीन उपनिषदों 
में अन्यतम है। 


उन्मेष का एक चित्र प्राप्त होता है - अग्नि, वायु, इन्द्र, ब्रह्मशक्ति, ब्रह्म 
इस क्रम से। इन्द्र एवं ब्रह्म में यहाँ थोड़ा अन्तर दिखाई देता है। 





विशेषण होने पर ही अन्वय सुष्ठु होता है। अर्थ इस प्रकार है - इन्द्र ने उसी 
' महाशुन्य में ही चलते-चलते एक स्त्री-मूर्ति को देखा, जो बहुशोभमाना, “उमा! 
एवं हैमवती है। ऋकसंहिता में 'ऊम' ( <४ अवू 'अगोरना, चौकसी करना, .. 
प्रसाद देना”) शब्द बहुप्रयुक्त विशेषण है (४॥१९॥१, ५।५१।१, ५२१२, ७।३९।४, 
१०६७, ३१॥३, ३२।५, ७७।८, १२०।१,३)। एक जगह है 'ओमास:” (१॥३७७)। 
प्रसाद के अर्थ में 'ओमन्‌' शब्द का प्रयोग भी एकाधिक स्थान पर (५४३॥१३) 
आद्युदात्त है, १॥३४६, ११८७, ६।५०७, ७।६८।५, ६९।४)। आकाशवाची 
“व्योमन्‌' शब्द भी वस्तुत: “वि-ओमन्‌' है जिससे अनिर्बन्ध विपुलता के प्रसाद और 
परिरक्षण अथवा संरक्षण का बोघ होता है। “उमा” शब्द भी स्वच्छन्दत: इन शब्दों 
का सगोत्र हो सकता है। पुंदेवता अथवा पुरुषदेवता का विशेषण 'ऊम' एवं. 
स्त्री-देवता का विशेषण “उमा” - इसमें शब्दतत्त्व की दृष्टि से भी विशेष कोई 
आपत्ति नहीं; दोनों शब्दों में दीर्घ-हस्व का व्यत्यय या व्यतिक्रम होने पर भी मात्रा. 
का परिमाण ठीक ही है। तो फिर “उमा' शब्द का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है - 
“पालयित्री, प्रसादयुक्ता'! इस अवस्था में आकाश अथवा 'व्योम' में देवता का 
आविर्भाव भी लक्ष्य करने योग्य डै। अर्थात्‌ उमा परमव्योम की ही शक्ति हैं। 
7 आख्यायिका में “यक्ष' अथवा ब्रह्मरहस्य (यक्ष शब्द का प्राचीन अर्थ रहस्य है : 
तुलनीय - “न यासु चित्र ददुशे न यक्षप्‌' ऋ. ७।६१।५॥१ प्रसादलभ्य यह तत्त्व ही 
ग्रतिपादित हुआ है, जो शक्तिमत्तत्ता से प्राप्त नहीं होता (तु. -यमेवैष वृणुते तेन- 
लभ्य : क. १॥२।२३)। शझ्भुर ने 'हैमवर्ती' शब्द का अर्थ एक बार हेमालड्रार 
भूषिता, और एक बार हिमवानू की पुत्री किया है। रहस्यविदों, मर्मज्ञों की दृष्टि 
में दोनों व्याख्याएँ ही सही हैं। ऐन्द्री-चेतना के महाकाश में जिस स्त्री-मूर्ति का 
आविर्भाव हुआ, वे हिरण्यमयी, स्वर्णमयी हैं अथवा चेतना की शुप्र तुड्ता पर 
उनका आविर्भाव हुआ है। यह भाव ऋक्संहिता में भी है। वहाँ विष्णु “मिरिष्ठा:' 
(११५४२) अथवा “गिरिक्षित' (१।१५४॥३) ; इन्द्र भी वही (१०१८०।२); सोम 
भी ३।४८।२ द्र. ९१८१, ६२४, ८५॥१०)। तैत्तिरीय-संहिता में देखते हैं रुद्र 
“गिरिशन्त' (४॥५।१।१) अथवा “गिरिश' (४॥५।१।२, नमो गिरिशाय शिपिविष्णय 
च. ४॥५॥५॥१ [ऋकसंहिता में 'शिपिविष्ट' विष्णु की संज्ञा है 9।९९॥७, १००५, 
६, ७] ); वाजसनेय-संहिता में वे 'गिरिशय' (१६।२९) हैं। हिमाचल के तुषार श्र 
'की महिमा रुद्र का ही शिव रूप है। इससे वे गिरिश (गिरिश) हैं। इस महिमा 
का उल्लेख ऋकूसंहिता के हिरण्यगर्भ सूक्त में भी हम पाते हैं : “यस्येमे हिमवन्तो 
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प्रथम अध्याय में नाना प्रकार से उद्गीथोपासना की चर्चा की गई 
है। उपासना के अर्थ में बोध होता है, ब्रह्म के किसी प्रतीक में मन को 
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महित्वा' (१०१२१।४)। इस हिमवान्‌ से ही हैमवती ; तैत्तिरीयसंहित्ा में वे रुद्र 
की बहिन (भगिनी हैं, नाम 'अम्बिका' ; “एप ते रुद्र भाग: सह स्वस्लाम्बिकया 
त॑ जुषस्व' (१८।६।१)। कंनोपनिषद्‌ में जिस स्त्री-मूर्ति को हम पाते हैं, वे 
आचार्य शड्भूर के विचार से त्रह्मविद्यारूपिणी हैं। ऋकसंहिता में वे 'वाक्‌' हैं सबके 
निकट उनका दर्शन सुलभ नहीं, किसी-किसी के निकट ही वे 'उशती सुवासा 
जाया' की तरह अपनी तनुश्री के साथ खुलती हैं (१०।७१॥४)। ऋक्‌ संहिता में 
ब्रह्म एवं वाक्‌ एक युगनद्ध युग्म है (१०।११४॥८)। केनोपनिषद्‌ की आख्यायिका 
इस तत्त्व की विवृत्ति है, एवं यही बाद में पुराणों में पल्‍्लवित हुई है। 

१. वेन < #/वन्‌ (कामना करना) 'वेन' (तु. [.07, शाश्रा& सौन्दर्य की 
देवी); जो 'वेन' हैं, वे ही “वन' हैं, सूर्य वेन हैं, वे सबके बन्धु हैं, प्रिय हैं। तु. 
यशैरथर्वा प्रथम: पथस्तते, ततः सूर्यो ब्रतणा वेन आजनि, आ गा आजदुशना 
काव्य: सचा यमस्य जातममृतं यजामहे (ऋ.१।८३।५); यहाँ सूर्य, गो, एवं यम 
का उल्लेख लक्षणीय है; जो भागवतजनों के 'बन्धुरात्मा' हैं, वे यम की सहोदरा 
यमुना के किनारे गोचारण करते हैं) द्र. वेन सूक्त, ऋ. १०॥१२३। भागवत के प्रेम- 
धर्म का बीज इनमें पाते हैं। 
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रफर बेद-मीमांसा 
अविचल एकाग्रता से निरन्तर अटूट रखना।' उद्गीथ सामगान की एक 


भक्ति अर्थात्‌ भाग या अवयव है। सम्पूर्ण गान के ठीक मध्य में उदगाता 
गाते हैं। गान का यह अंश ही मूल है। 


उद्गीथ गान करने के लिए पहले ओड्ार का उच्चारण करना होता 
है। ओझ्जार ब्रह्मनमीज है, जिसकी साधारण सज्ज्ञा 'अक्षर' है।' प्रथम 
अध्याय के प्रथम खण्ड में ओड्जर को ही उद्गीथ मानकर उपासना का 
विधान दिया गया है। एवं बतलाया गया है कि सर्वभूत का रस अथवा 
सार- पृथिवी है, पृथिवी का रस अपू, अप्‌ का रस ओषधि, ओषधि का 


>॥ भरुष, पुरुष का रस वाक्‌, वाक्‌ का रस ऋक्‌, ऋक्‌ का रस साम 


और साम का रस उद्गीथ है। यह उदगीथ यदि ओड्डर में पर्यवर्सित हो, 
तो फिर सर्वभूत ही उनके भीतर लीन हो जाता है।* फिर आध्यात्मिक 





१. उपासीत'....परमात्मप्रतीके दृढ़ामैकाग्रयलक्षणां 
छान्दोग्यभाष्य १।१।१)। 
२. अक्षर' जिस प्रकार एक ओर परमव्योम का बोधक है (तु. अक्षरे परमे व्योमन्‌ 
'यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषेदु: ऋ. १।१६४।३९) , उसी ग्रकार दूसरी ओर 'वाक्‌' 
का बोधक है (तु. गौरी....वुभूवुषी सहस्राक्षरा परमे व्योमन्‌, वही-४१)। अतएव 
अक्षर' ब्रह्म एवं वाक्‌ दोनों की ही संज्ञा है। दोनों का एक युग्म हैं। ब्रह्मसूत्र में 
नह युग्म आकाश एवं प्राण है, दर्शन में आकाश एवं शब्द है। इस प्रसड़ में 
. श्मरंणीय है कि योग से ईश्वर एवं ओड्डार के मध्य वाच्य-वाचक सम्बन्ध है (पात्‌. 
१।२७) ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार 'त्रयो वर्णा अजायन्त अकार उकारो मकार इति। 
तानू एकथा समभरत, ततदेतदू ओम्‌ इति, तस्मादू, ओम्‌ इति ग्रणौति (५।३२ )ये 
सब भावनाएँ ही मन्त्रशास्त्र का मूल हैं। 
इस प्रकार की भावना को कर्माज्ेपासना कहते हैं। उसका अर्थ है - कर्म के जिस 
किसी भी अड्ग के आधार पर चेतना को क्रमश: सूक्ष्म करके मूल तक पहुँचना।"” 
यज्ञों में श्रेष्ठ सोमयाग है; याज्ञिकों का कहना है कि उससे अमृतत्व प्राप्त होता 
है। एकमात्र सोमयाग में ही सामगानम्केशा, है। उस गान का अंसल पर्व या मूल 
अंश उद्गीथ है। उद्गीथ को यदि ओर में [ लय कर दिया जाए, तो पाँच दिन 
व्यापी जटिल सौमयोग ओझ्डार में सिमट आता है। अतएव अन्त में यही निर्णय 
होता है कि सोमयाग करना भी और ओड्भार-साधना करना भी दोनों बराबर है। 


! मतिं सन्तनुयात्‌ (आदिशडूराचार्य 
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दृष्टि से यह ओड्ढार वाक्‌ एवं प्राण का मिथुन अथवा युग्म है। इसे जान 
लेने पर ही समस्त कामनाओं की परितृप्ति होती है।' उसके बाद केवल 


वाक्‌ अथवा मन्त्र द्वारा प्राण के तारों में झड्डार पैदा करके ही ओड्ढार को 


नहीं प्राप्त करना है, बल्कि उसे 'अनुज्ञा' रूप में प्राप्त करना होगा। यह 
। अनुज्ञा परमव्योम से आती है, तभी ओड्ार-भावना महिमा एवं रस से 





इससे तो यही सिद्ध होता है कि कर्म ज्ञान का बाधक नहीं, साधक है - कर्म 
की परिसमाप्ति ज्ञान में है। यही कर्म कौ उपनिषत्‌ अथवा तत्त्व है। इस खण्ड 
के अन्त में.उसका सड्डेत है। वैदिक-भावना में कर्म और ज्ञान के बीच कोई विरोध 
नहीं, ये कर्माड़ उपासनाएँ ही उसका प्रमाण हैं। इनकी सर्वत्र ही चित्त के प्रत्याहार 
की एक क्रिया है, स्थूल को छोड़कर मूल को पकड॒ना। इसलिए उपनिषद्‌ में हम 
बार-बार देखते हैं, एक अधिदेवत तत्त्व क॑ पार्श्व में उसका ही एक अध्यात्म 
प्रतिरूप। उसी प्रकार तन्त्र में भी बाहूययाग फिर मानसयाग - दोनों आस-पास हैं। 
१. वबाक्‌ प्रकृति, प्राण पुरुष; एक मन्त्र, और एक उसका सुर दोनों के मिलन से 
ओड्डार। तन्त्र में यही बीज के अन्त में नाद-बिन्दु अथवा आनन्द-चेतना की क्रम 
सूक्ष्मता है। इसे शिव-शक्ति का सामरस्य भी कहा जाता है। अर अनुच्छेद 
में जप के रहस्य को सूत्र रूप में बतला दिया गया। प्राचीन उपनिषदों में एस अनंक 
4५ 
२. हि हम जानेंगे कि यहाँ जो झड्ढार उठी है, वह उस परमव्योभ का ही 
' अभिस्वरण' अथवा स्वरों का निर्झरण है। इस “अनुज्ञा' को तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में 
' अनुकृति' कहा गया है। (१॥८; इस अनुवाक के साथ वर्तमान खण्ड तुलनीय)। 
इसका एक और नाम 'अनिराकरण' (द्र. छान्दोग्य शान्तिपाठ)। वाक्‌ और प्राण 
के सामरस्य के फलस्वरूप मुझमें जिस ओड्डार का आविर्भाव हुआ, उसके द्वारा 
मैंने ब्रह्म को स्वीकार किया और उस स्वीकृति का समर्थन परमव्योम से नित्य 
ओझ्र के निर्झरण में प्राप्त हुआ। यह कुछ इस प्रकार है; जैसे एक व्यक्ति ने 
यहाँ से कहा “ओम; मैं तुम्हारा हूँ” ओर वेसे ही वहाँ से उत्तर आया “ओम, तुम 
मेरे हो! इस अनुज्ञा-ग्रहण का कार्य यज्ञ में भी है। सोमयाग के अध्यक्ष ब्रह्मा 
समस्त अनुज्ञा के उत्स हैं। वे 'ओम्‌' कहकर अनुज्ञा देते हैं, एवं उनके ही प्रसाद 
और संरक्षण से यज्ञ सुनिष्पन्न होतां है। यहाँ हम इस अधियज्ञ-विधि का ही 
अध्यात्म रूप पाते हैं। 
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छलक पड़ती है। यह सब तत्त्व जानकर जो कर्म किया जाता है, वह 
वीर्यवत्तर या शक्तिशाली होता है।' 


द्वितीय खण्ड में देवासुर-युद्ध की एक आख्यायिका के माध्यम से 
समझाया गया है कि ओझ्भाररूपी यह उद्गीथ ही मुख्य प्राण है। नासिका 


प्राण (प्राण) वाक्‌, चन्षु, श्रोत्र, मन सभी वृत्तियाँ हैं।' किन्तु ये वृत्तियाँ 


द्वेतस्पृष्ट हैं, अतएव पापविद्ध हैं।' एकमात्र मुख्य प्राण ही अद्ठैत है, 
अतएव अपापविद्ध है। ओड्जार हमारे प्राण, वाक, चनश्षु श्रोत्र एवं मन से 
परे मुख्य प्राणस्वरूप है- यह उद्गीथोपासना का अध्यात्मरूप है। 


तृतीय खण्ड में तीन रूपों में उपासना की चर्चा है। सर्वप्रथम 
आदित्यरूप में उद्गी्थो की उपासना करने के लिए कहा गया है। 





१. तो मूल अभिप्राय यही है। सामबेद के प्रधान ऋत्विक्‌ जो उद्गाता हैं, यदि थे 
ओझ्डार के तत्त्व एवं रहस्य को जानते हैं, तो निश्चित रूप से उनका अनुष्ठित 
कर्म शक्तिशाली होगा। तभी ऋत्विक्‌ द्वारा यजमान में शक्ति-सझार सम्भव होगा। 
फिर सोमयाग करने की जिनकी इच्छा या सामर्थ्य नहीं, वे भी याग का फल प्राप्त 
करते हैं, यदि वे इस प्रकार ओड्भार की उपासना करें। 

२. यहां हम ब्रह्म क॑ द्वारपालों को पाते हैं। प्राण को दो प्रकार से विभक्त करके आदि 
ओर अन्त म॑ स्थापित किया गया हैं। प्रत्यक तृत्ति क द्वारा ही ब्रह्म की साधना की 
जा सकती है। नासिकय प्राण द्वारा साधना, प्राणायाम है। इस प्राणायाम की चर्चा 
अगले खण्ड में की जाएगी। " 
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आदित्य ही प्राण है, यह जानना होगा। तत्पश्चात्‌ व्यान रूप में उद्गीथ 
की उपार्सना करनी होगी। व्यान प्राण और अपान का मिलन स्थान है 
वहाँ वायु की क्रिया स्थिर हो जाती है। बातें करते हुए, गाते हुए और 
जोर लगाकर काम करते हुए भी ऐसा ही होता है। यह निर्वात अथवा 
वायुशून्य अवस्था ही उद्गीथ है।' फिर “उद्गीथ' संज्ञा के उत्‌, गी, एवं 
थ- इन तीन अक्षरों की क्रमश: प्राण, वाक्‌ एवं अन्न अथवा 

 अन्तरिक्ष एवं पृथिवी, अथवा आदित्य वायु एवं अग्नि, अतएव सामवेद 
. यजुर्वेद एवं ऋग्वेद के रूप में भावना भी एक प्रकार की उपासना है।' 
इन सब उपासनाओं में सिद्ध-सामगायक जिस कामना को लेकर सामगान 
करते हैं, वही सिद्ध होती है, किन्तु उन्हें आत्मस्थ होकर गान करना 


 होगा। 


चतुर्थ एवं पशञ्चम खण्ड में भी इन्हीं सारी बातों को घुमा-फिराकर 
बतलाया गया है। 


यहाँ तक देखने में आया कि साम का जो उद्गीथ है, वह वस्तुत: 
ओड्डार है; और यह आध्यात्मिक दृष्टि से प्राण तथा आधिदेविक दृष्टि 
से आदित्य है। छठे खण्ड में बतलाया जाता है कि बाहर में आदित्य के 
प्रकाश की झलमलाहट और उसकी गहराई में पर: कृष्ण नीलिमा साम 





१. इसके साथ तुलनीय संवर्ग विद्या ४३। स्वभावत; प्राण एवं अपान क॑ दो सन्धि 
सस्‍्थल' होंगे - एक साँस लेने के बाद ओर एक छोडने के बाद। दोनों के बाद ही 
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३. यहाँ पाप की एक संज्ञा प्राप्त हुई। अनुकूल एवं प्रतिकूल अनुभूति (०४92) 
का द्वन्द्वबोध ही पाप है, किन्तु विश्वव्याप्त चिन्मय (दिव्य) प्राण में यह द्वन्द्रबोघ 
नहीं है। वह प्राण ही अपहतपाप्मा अथवा निष्पाप, अजर, अमृत ब्रह्म है। 
आकाशस्थ आदित्य, ब्रह्म का अधिदेवत रूप है। आदित्य ही प्रत्यक्ष ब्रह्म है, जिससे 
यहाँ के सब कुछ की सृष्टि-स्थिति-प्रलय होते हैं। वही हमारे एकमात्र उपास्य हैं। 
वेद-संहिता में भी इस आंदित्य-साधना की ही चर्चा है। जो आदित्य हैं, वे ही हमारे 
प्राण हैं। दोनों ही चिन्मय हैं, दोनों ही देवता हैं। यह चिन्मग्र प्रत्यक्षवाद ही वैदिक 
भावना की मर्म-कथा है। 

४. सर्वत्र ही उदगीथ ओड्ार का बोधक है, क्योंकि ओड्जार ही उद्गीथ का सार है 
मूल तत्त्व है। 


थोड़ा अन्तर है, वह अन्तर ही व्यान है। उस समय वायु का चलाचल अथवा 
सझलन नहीं होता। इसको लक्ष्य कर पाने पर चित्त शान्त हो जाता है। व्यान 
आकाश जैसा है, उसके ही भीतर प्राण-अपान का ऊपर उठना और नीचे उतरना 
जारी है। यह भावना ही बैदिक प्राणायाम का मूल हैं। राजयोग एवं हठयोग के 
प्राणायाम का भी प्रस्थान-बिन्दु यही है। 

२. तु. तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में अध्यात्म, अधिलोक, अधिज्योतिष एवं अधिविद्य-दृष्टि से 
संहिता की व्याख्या (१३१)। तात्पर्य यह है कि उद्गीथ अथवा ओड्र ही सब 
- इस भाव में अवस्थित, प्रतिष्ठित होने के पश्चात्‌ वास्तविक उद्‌गाता हुआ जा 
सकता है। 
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२०६ बवेद-मीमांसा 


का निगूढ़तर रूप है। उसके भीतर एक पुण्डरीकाक्ष अपायविद्ध हिरण्मय 
पुरुष हैं। वे समस्त भुवनों और उनके अधिष्ठानज्योति के उस पार हैं। 
ऋक और साम उससे ही निःसृत हैं। उद्गाता, वस्तुत: उनकी महिमा का 
गान करते हैं। आदित्यमण्डल के उस पार जितने सारे लोक हैं, वे उनके 
भी ईश्वर हैं। 


सप्तम खण्ड में बतलाया जाता है कि ऐसी ही फिर आँखों की 
रोशनी की गहराई में एक पर: कृष्ण नीलिमा है, जिसके भीतर भी एक 
हिरण्मयपुरुष हैं, जो वाक्‌, प्राण चक्षु, श्रोत्र और मन से परे हैं। वह 
आदित्यपुरुष और यह अक्षिपुरुष दोनों ही एक हैं। आदित्यमण्डल के 
उस पार जितने सब लोक हैं, यह अक्षिपुरुष - उनके ईश्वर हैं। जो 


सचमुच उद्गाता हैं, वे इन दोनों पुरुषों के लिए ही गान करते हैं।' 


अष्टम एवं नवम खण्ड में प्रवाहण जेवलि' उद्गीथ की उपनिषद्‌ 


शिलक एवं दाल्भ्य को बतलाते हैं। दाल्भ्य ने कहा था कि साम का 
पर्यवसान स्वर में, स्वर का प्राण में, प्राण का अन्न में, अन्न का अप्‌ 





१. यहाँ हम वंद-मीमांसा के तीन सूत्रों का सन्धान प्राप्त करते हैं। प्रथम सूत्र है - 
वेदिक क्रिया एक गहरे चिन्मय अनुभव की ही अभिव्यक्ति है। ऋत्विक में वह 
अनुभव सुस्पष्ट है। जिसे वे यजमान के भीतर सश्ञारित करते हैं। द्वितीय सूत्र है 
- ऋत्विक्‌ के मन्त्रवीर्य का आश्रय प्रणव अथवा ओड्डार है। ओड्भार ज्ञान एवं कर्म 
दोनों का ही बीजमन्त्र है। तृतीय सूत्र है - आधिदेविक दृष्टि से जो आदित्य है, 
वही आध्यात्मिक दृष्टि से प्राण है। वह पुरुष और यह पुरुष दोनों एक हैं अथवा 
'अयमात्मा ब्रह्म । आत्मस्थ हिरण्मयपुरुष को जानने के लिए अन्‍्तर्मुख होकर 
दृष्टि को आँखों के गहराव (अन्तरक्षिणि) में पर: कृष्ण नीलिमा की अतलता में 
डुबो देना होगा। कठोपनिषद्‌ की भाषा में साधक को 'आवृत्तचक्षु:' होना होगा 
(२।१।१)। हठयोग की परिभाषा के अनुसार भ्रूमध्यस्थ आज्ञाचक्र में जीवात्मा और 
शिरसि सहस्ार में परमात्मा दोनों का सायुज्य स्थापित करना ही परम पुरुषार्थ है। 
ऋत्विक्‌ उस सायुज्य में सिद्ध होते हैं। 

२. ये एक क्षत्रिय राजा थे। ये यहाँ जिस प्रकार उद्गीथ की उपनिषद्‌ के ग्रवक्ता हैं। 
उसी प्रकार अन्यत्र देवयान की उपनिषद्‌ के प्रवक्ता हैं (छा. ५३-१०; बू. ६।२) 
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में एवं अप्‌ का स्वर्गलोक में होता है। शिलक ने एक धाप आगे बढ़कर 
कहा कि स्वर्ग की प्रतिष्ठा पृथिवी में है। प्रवाहण ने और भी आगे 
बढ़कर कहा. - पृथिवी की प्रतिष्ठा आकाश में है। आकाश ही परात्पर 


 दशम एवं एकादश खण्ड में उषस्ति चाक्रायण का उपाख्यान है। वे 
तत््वविद्‌ थे। बाध्य होकर उन्हें नीच जाति का उच्छिष्ट खाना पड़ा था, 
किन्तु उससे उनकी कोई क्षति ही नहीं हुई। 


उस उच्छिष्ट को खाकर ही उन्होंने एक राजा के यज्ञ में जाकर 


ः उदगातृ-गण के ऋत्विकों का अज्ञान तत्त्वोपदेश द्वारा दूर कर दिया था। 
: उषस्ति ने कहा, उदगीथ को आदित्यरूप में जानना होगा; उसके पूर्व जो 


“प्रस्ताव” और पश्चात्‌ जो 'प्रतिहार' वह क्रमश: “प्राण! एवं ' अन्न! है ।' 





१. दाल्भ्य पहले आध्यात्मिक दृष्टि से साम को प्राण में प्रतिष्ठित करके फिर 
आधिलौकिक दृष्टि से उसका विस्तार करते हुए घुलोक में ऊपर तक गए - यह 
उत्तारपन्था है। फिर शिलक उसे नीचे की ओर उत्तार लाए - यहं अवतारपन्था 
है। इस उत्तार-अवतार का उल्लेख चंद में अनेक स्थलों पर है। प्रवाहण ने पार्थिव 
चेतना को आकाश में व्याप्त किया। आकाश भूलोक-च्युलोक दोनों का हूँ आश्रय 
है - यह सहजपन्था है। यह आकाश ही संहिता का 'परमव्योम” विष्णो: परम 
पद! इत्यादि है। उदगीथ का सार ओड्डार है। अतएवं आकाश ही ओड्डर है। अर्थात्‌ 
'महाशून्य में जो प्राणस्पन्द है, वही “ओम्‌' है। इस उपनिषद्‌ के आदिय्रवक्ता 
अतिधन्वा शौनक हैं (छा. १९॥३)। यहाँ बार-बार “मूर्द्ध विपतन' का उल्लेख है। 
साधारणत: उसका अर्थ किया जाता हैं 'सर अलग हो जाना या गिर जाना” किन्तु 
लगता है, यह एक चागूभड्रिमा है। जेसे हम कहते है 'लाज के मारे सर नीचे होना, 
झुक जाना।' द 

२. यहाँ सामभक्ति के विन्यास में एक आरोह-अवरोह के क्रम को आरोपित किया 
है। प्राण आदित्य में ऊपर उठ जाएगा और फिर वहाँ से अब्न में उतर आएगा। 
बस्तुत:, आध्यात्मिक दृष्टि से प्राणापान की गति में यह छन्‍्द है। प्रश्वास में प्राण 
ऊर्ध्वगामी होकर आदित्य में पहुँचता है और निःश्वास में अपान के आकर्षण में. 

कहाँ:से अन्न में अथवा देह में उतर आता है। अवश्य, विज्ञानी का प्राण ही आदित्य 
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ट्वादश खण्ड में 'शौवउद्गीथ' अर्थात्‌ श्वा अथवा कात्तों का 
सामगान। बक अथवा ग्लाव नाम के एक ऋषि" स्वाध्याय के लिए एक 
पहाड़ की चोटी पर गए थे।* वहाँ उनके सामने एक सफेद कुत्ता प्रकट 
हुआ, उसे और भी कई कूत्ते घेरे हुए थे। उन सबने सफेद क॒त्ते से कहा 
- हमें भूख लगी है, आप अन्न का गान करें।' सफेद कुत्ते ने कहा- 
कल सुबह तुम सब यहाँ मेरे पास आओ।' दूसरे दिन वे सब आकर 
सामगान करने वालों की तरह हिड्लार का उच्चारण करके गाने लगे, - 
'ओमू हम भात खाएँगे, पानी पिएँगे, देवता, वरुण, प्रजापति, सविता यहाँ 
अन्न लेकर आइए, अन्नपति यहाँ अन्न लेकर आइए, अन्नपति यहाँ 


. अन्न लेकर आइए ओमा।' तत्पश्चात्‌ क्या हुआ? वह कुछ नहीं बतलाया 


>गया।* 





में पहुँचता है, अज्ञानी का नहीं। इस कारण अज्ञानी के श्वास-प्रश्वास में आयु 
का क्षय होता है, किन्तु विज्ञानी की आयु का “ग्रतरण' होता है। जो देवता इस 
प्रकार प्राणापान को नियन्त्रित करते हैं, वे ऋकसंहिता में “सर्पराज्ञी' हैं (द्र.. 


१०।१८१।१; उषस्ति, यहाँ जिस विद्या की चर्चा करते हैं, उसका मूल वहीं है) . 


'पुराण' में “मनसा'; हठयोग में “कुण्डलिनी ' है। 
१. इनका उल्लेख १।२।१३ कण्डिका में है। वहाँ वे नैमिषीय ऋषियों के उदगाता हैं, 

उद॒गीथ को प्राण के रूप में जाना है। उस समय सिद्ध और यहाँ साधक हैं। 
२. मूल में “उद्धव्राज' है। 'उत्‌” उपसर्ग ऊर्ध्वगति का बोधक है। 


३. इस उपाख्यान को यूरोपीय पण्डित सामगावियों के प्रति विद्रूप मानते हैं। इस देश । 


के एक आधुनिक पण्डित ने इसमें आदिम समाज के टोटेमिज़्म और कर्मसड्भीत 
को स्मृति का आविष्कार कर डाला है। आदिशड्ड॒राचार्य कहते हैं कि “सफेद कूत्ता 
(श्वेतश्वान) मुख्य प्राण है और अन्य कुत्ते वाक्‌ इत्यादि इच्द्रियाँ है। भगवत्पाद 
शह्नराचार्य की व्याख्या ही तकसम्मत है। कुत्ते की प्राणशक्ति तेज़ होती है। 
उपनिषद्‌ में अनेक स्थलों पर प्राण और प्राण समानार्थक हैं। अतएव कात्ता प्राण 
का प्रतीक है। कुत्ते का यह सड्लेत हम ऋकसंहिता में यम के दो दूतों के रूप 
में पाते हैं. (१०१४॥३१-१२)। पृथिवी पर विचरण करते हुए बे ही मुमूर्ष 
 (मरणासन्न) के ग्राण को यम के निकट ले जाते हैं (“असुतृपौ....चरतो जनाँ 
अनु । उनका एक विशेषण 'चतुरक्ष ' चार आँखों वाला है। यह विशेषण अवेस्ता 
में भी है (वेन्दिदाद्‌ ८१६) “अक्ष' शब्द आँख अथवा इन्द्रिय दोनों का बोधक है 


वेद-मीमांसा _ 
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ऋक - में साम अथवा सुर देते समय बीच-बीच में स्तोभाक्षर डाल 


देना पड़ता है। यह पहले ही हम बतला चुके हैं। त्रयोदश खण्ड में तेरह 
स्तोभाक्षरों को देवता-दृष्टि से उपासना करने का उल्लेख है। स्तोभ 





: अतएव चतुरक्ष क॒त्ते में हम मुख्य प्राण और वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र, मन रूपी चार 
इन्द्रियों का सन्धान पाते हैं। ऋक्संहिता के एक स्थान पर अश्विद्वय को कहा 
जाता है 'श्वानेव नो अरिषण्या तनूनाम्‌' अर्थात्‌ दो कुत्तों की तरह वे हमारे तनु 
या शरीर की समस्त रिष्टियों, विपत्तियों से रक्षा करते हैं (२।३९।४)। यहाँ कुत्ता 
निस्सन्देह नासिक्य अथवा मुख्य प्राण है। एक और स्थान पर हम पाते हैं कि 
अगोह्य के (सविता के) घर में ऋभुगण सो गए थे। उन्हें एक कुत्ते ने जगा दिया 
(ऋ. १॥१६१११३)। यह कुत्ता स्पष्ट ही प्राण चेतना है। देवशुनी सरमा, पणियों 
के पास से छिपाई गई गायों का उद्धार करने के लिए गई थीं। ऋक्संहिता का 
यह विश्रुत उपाख्यान भी लक्षणीय है (१०।१०८)। यहाँ सरमा भी प्राण चेतना हे। 
एक वायव्य मन्त्र है 'अश्वेषितं रजेषितं शुनेषित्‌ प्राजम' (८।४६२८); अश्व, रज: 
एवं श्वा तीनों ही यहाँ प्रेषणशक्ति के रूप में प्राण की विभूतियाँ हैं। इस मन्त्र का 
देवता वायु है, यह भी अर्थपूर्ण है। इस प्रसड्ढ में “मातरि-श्वा' संज्ञा की व्युत्पत्ति 
लक्षणीय है; 'श्वा' जिस प्रकार < #शू (फूलना,स्फीत होना), “मातरिश्वा 
यदमिगीत मातरि' ऋ. ३२९११), उसी प्रकार कुत्ते की व्यझ्षना भी वहन करता 
है। किन्तु मातरिश्वा महाप्राण है (द्र, ऋ. ३।२।१३ टीका)। स्मेरणीय है, युधिष्ठिर 
के स्वर्गारोहण के समय अन्त तक उनका एक मात्र सड़ी एक कुत्ता था। इस 
रूपक को तोड़ने पर प्राण के उदयन की घटना सिद्ध होती है। अतएव पग्रतीकात्मक 
अर्थ में कुत्ते को हम अनेक स्थलों पर प्राणरूप में ही पाते हैं। अलौकिक दर्शन 
के फलस्वरूप हो, अथवा जैसे भी हो, कोई इतर प्राणी आविर्भूत होकर ऋषि 
को तत्वज्ञान प्रदान करता है - यह विवरण हम इस उपनिषद्‌ के ही सत्यकाम 
की आख्यायिका में पाते हैं (४।५,७,८)। अतएव विद्रुप की, अथवा टोटेम की 
परिकल्पना यहाँ अवान्तर है। ऋकसंहिता में मात्र एक सृक्त व्यड््यानुकृति 
(९५७7९0/0९) के रूप में प्रतीत होता है (९॥११२) उसके अतिरिक्त और कहीं 
भी विद्रुप का कोई निदर्शन नहीं।....इस खण्ड में वरुण, प्रजापति एवं सविता उद्दधिष्ट 
देवता है| ये सभी अन्नपत्ति हैं। तैत्तिरीयंपनिषद्‌ में हम ब्रह्म, प्रजापति, बृहस्पति एवं 
इन्द्र को पाते हैं (२।८)। इसलिए वरुण ब्रह्मवाची हैं। देवता के निकट प्राण को 
अन्न-कामना एक स्वाभाविक प्रसड्र है। ऋषिगण जीवन-विमुख नहीं थे। 
पूर्वखण्ड में आदित्य, प्राण और अन्न की चर्चा थी, इस खण्ड में उसकी ही 
अनुवृत्ति के रूप में प्राण और अन्न की चर्चा है। 
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२१० वेद-मीमांसा 


निरर्थक होते हैं, किन्तु वे निरर्थक शब्द ही देवता के बोधक हें। तन्त्र. 


में भी हम देखते हैं कि कितने निरर्थक शब्द देवता के बीज हैं। तो इस 


: प्रकार यहाँ मन्त्रशास्त्र के मूल सूत्र का सन्धान प्राप्त हुआ। त्रयोदश 


स्तोभाक्षर 'हुं' को 'अनिरुक्त' एवं 'सझ्जर' कहा जाता है - अर्थात्‌ वह 
अनिर्वचनीय होने पर भी पंरिस्पन्ददशील है। यह 'हुं! तन्त्र का एक 
प्रसिद्ध बीज है।' प्रथम अध्याय यहीं समाप्त होता है। 


द्वितीय अध्याय में चोबीस खण्ड हैं। प्रथम खण्ड में बतलाया जाता 
है कि साम साधुत्व का बोधक है अर्थात्‌ उससे सौषम्य एवं कल्याण का 
बोध होता है। सामगान के समय इस भावना को अन्तःकरण में जागरित 
रखना होगा।* द 


तत्पश्चात्‌ दशम खण्ड तक विभिन्‍न दृष्टियों से साम की उपासना 
का उपदेश है। साम में जिस सौषम्य या सुप्रियता की भावना है, उसे 
अब बाहर भीतर सर्वत्र छितरा देना होगा। सब कुछ ही साममय अथवा 
सुषम या सर्वाड्र सुन्दर और सुमड्गल है, या फिर साम ही सब कुछ है। 
यह दो तरह की ही भावना की जा सकती है। परिणामत: अनुभव होगा 
कि जैसे सब कुछ स्वरबद्ध, सुर में बँधा हुआ हैं - यह उपासना का 
तात्पर्य है। उपासना के लिए साम को पाँच भागों में विभाजित किया गया 
है। केवल तीन स्थलों पर उसे सप्तभक्तिक अथवा सप्तावयव किया गया 
है।' साम की भावना लोक, वृष्टि, जल, ऋतु, पशु, प्राण एवं आदित्य 


१. 'हुं' का उच्चारण प्रश्वास के साथ तब किया जाता है, जब प्राण ऊर्ध्व स्लोता होकर 
आदित्यगामी होता है (द्र. छा. २/२४)। हठयोग की योनिमुद्रा के मूल में भी यह 
हुड्लार है। तिब्बत की बौद्ध-योगसाधना की गायत्री 'ओं मणिपदूमे हुम्‌' - जो 
शिवशक्ति के सामरस्य का मन्त्र है - स्मरणीय। 

२. पहले 'स्तोत्र' अथवा गान, तत्पश्चात्‌ 'शस्त्र' अथवा प्रशस्तिपाठ, तत्पश्चात्‌ याग 
- यह साधारण विधि है। प्रारम्भ में साम अथवा सुर से एक अनुकूल परिवेश को 
सृष्टि करनी होगी, तभी उत्सर्ग की साधना सार्थक होगी। ह 

8. पाँच अवयव हैं - हिड्ढार, प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार और निधन। प्रस्ताव के 
पश्चात्‌ ' आदि' और प्रतिहार के पश्चात्‌ उपद्रव के योग से सात ' भक्ति' अथवा 
“अवयव' होते हैं। 
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में करनी होगी। साम सब में हो पद्चभक्तिक है, केवल अन्तिम दो में 
सप्तभक्तिक है। हिड्लार से निधन तक सुर तरज्डों जैसा लहराता है, 
-उदगीथ उसका शिखर है। यह तरज्भरायित भाव सर्वत्र है। यह प्रकृति-परिणाम 
"का एक स्वाभाविक छन्द हैं। इसे स्वीकार कर लेने पर ही जीवन में 
साम अथवा साषम्य आता हैं। किन्तु इसके भीतर एक बात है। उद्गीथ 
से निधन तक बाह्यदृष्टि से लहरों के टूट जाने पर भी आन्तरदृष्टि से 
उचेतना का उत्तरायण ही होता है। अज्ञानी की दृष्टि में मध्याह्न का सूर्य 
अस्त की ओर ढल जाता है, किन्तु विज्ञानी की दृष्टि में यह प्रतिहार 
और निधन चेतना का ' प्रत्याहार' एवं 'समाधान' है, अर्थात्‌ एक अन्तरख्र 
योग का अनुष्ठान है।' 

दशम खण्ड में अतिमृत्यु अथवा मत्युतरण साम की उपासना है। 


एक अक्षर द्वारा हम मृत्यु कं उस पार चले जा सकते हैं। साम की सात 
भक्ति के नामाक्षरों की कुल सडःख्या बाईस हैं। बाईस को सात से भाग 





१. साम कं 'परोवरीयस्त्व” अथवा क्रमिक उत्कर्ष की चर्चा उपनिपद्‌ में प्राण क 
सम्बन्ध में की गई है। किन्तु यह उत्कर्प, वृष्टि, जल एवं पशु में भी दिखाई दंता 
है। कंवल ऋतु और आदित्य क॑ सम्बन्ध में हम देखते हैं कि लहर मानो टूट हो 
गई है। किन्तु वस्तुत: घटना हैँ बाहर प्रत्याहार द्वारा भीतर प्रकाश को विकसित 
करना। ऋतु क॑ सम्बन्ध में कहा जा सकता हैं कि वर्षा क॑ पश्चात्‌ जो दक्षिणायन 
शुरू होता है, वह अन्तयोंगी क॑ पक्ष में अवक्षय नहीं, उल्लास है। आदित्य के 
सम्बन्ध में हम देखते हैं कि उसकी माध्यन्दिन-महिमा में उद्गीथ तब देवता 
अथवा ज्योति: शक्ति का आविर्भाव; उसके बाद ही चेतना सिमटकर गर्भ अथवा 
प्राण हो गई, गुहाचारी हो गई एवं अन्त में पितृगण अथवा मृत्यु में समापन्न या 
निष्पन्ना पुनः वाक्‌ के सम्बन्ध में देखते हैं, समस्त वाक्‌ ही साम है। लोक के 
सम्बन्ध में एक ज्वार-भाटे का सड्जेत है। जल के सम्बन्ध में भी बही। आदित्यलोक 
से पर्जन्य की सौम्य धारा उतरती है, जीवन ऋतच्छन्द अर्थात्‌ व्यक्ति के स्वभाव 
एवं व्यवहार में धर्म और न्याय का स्फुरण होता है। पौरुष क्रा आप्यायन होता 
है, वाक्‌ साममय होती है और आदित्यायन के छन्‍्द क॑ साथ चिन्मय जीवन का 
देनन्दिन छन्‍्द मिल जाता है। यह पारम्पर्य अथवा ध्रारावाहिकता भी लक्षणीय हैं। 

आशा है, इस सड्ढडंत को पकड़कर मूल के रहस्य को उद्घाटित करना कठिन नहीं 


५९ 


हागा। 


3200%92%98020808903%22%2399832899090358 काााउाााछ002७७/शकाााा282900॥॥0॥00000/099/0॥॥॥00ज2ए॥0/0एए७७॥७॥७0000#00॥0000000080 89909 00088 20233: > 


(ग१0 23१22: 





2७४४७७७॥७४॥४४७७४६७४७४४७७७७७७७४४७१४४७३७४/७४३२७७०७४ ४७७४४ 86222 0222 





५३७३६ 2032 8 3२२०६ + 52022 5 06% ५ 720 22%57 62275 202 ४५ 22205%5५< &00220%०९४४ ४2४०५ ४४४४४५०४३४४/४ 
:32326032202803666605%%226/022/22600/602066 68: 420200000%0 04060 00000 0000५ 
2 20002 00002 ३ कि 0 00000 0 00000 0000 0000 00000 76000 


36% 
2222 


$30802560८६/20080%670 28: 
2200/0%552/% 0२९५९ 


५३29 


2९/22/0658 
३१९४$०४५७: 


४५८२ 
3. 8; 


९७०: 
/$0२४:७४७० 


5977 72, से: रे: 


6३४२४४४४४३:६९५४०१४१३४४४६९६४६६२८६४७३४१३४४४३४१४४:०:६८४: 





इन्‍रसरमल अन्दर पधीनभीनान बा + बन न्‍न्न्न » 
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“देमे भर॑ भक्तियों में औसतन तीन-तीन अक्षर प्राप्त होते हैं, एक अक्षर 


शेष रहता है। यह बाईसवाँ अक्षर ही अतिमृत्यु अथवा यृत्युतरण है। 


आदित्य के नीचे जितने सब लोक हैं, वे मृत्युस्पृष्ट अथवा नाशवान्‌ हैं। 
उस पार अमृतलोक है, जिस का नाम: “नाक' है।' इक्‍्कीस अक्षरों द्वारा 
आदित्य तक पहुँचा जा.सकता है, किन्तु उसके उस पार जाने का साधन 
बाईसवाँ अक्षर है।' ञ ता 


यहाँ तक साम के अवयवों का तात्पर्य बतलाया गया। अब इक्कौस 
खण्ड तक नाम ले-लेकर कई चुनिन्दा अखण्ड साम का तात्पर्य 


बतलाया जाएगा। बतलाया जायेगा कि प्रत्येक साम का अधिष्ठानतत्त्व_ 


क्या है? तथा अधिष्ठानज्ञान का फल एवं साधना शी क्‍या है? 


प्रथम गायत्रसाम से आरम्भ किया गया है, जिसका अधिष्ठानतत्तव 
प्राण है। इस तत्त्व की भावना के साथ जो साम का प्रयोग करना जानते 
हैं, वे प्राणवान्‌ होते हैं। उसके लिए उन्हें महामना होना होता है, यह 
उनका व्रत है।* प्राण के आप्यायन से समस्त इन्द्रियाँ साममय होंगी, यह 
उपासना का तात्पर्य है। जिनके प्राण एवं इन्द्रियाँ आप्यायित हैं, उनको 

ही. अग्निमन्थन का अधिकार है। अग्नि में रथन्तर साम ओत-प्रोत ह। 

इस तत्त्व को जो जानते हैं, वे अन्नाद एवं ब्रह्मतंज से तेजस्वी होते हैं। 

अग्नि का सन्‍्मानन उनका ब्रत है। 

१... दर. ऋ. ३।२।१२ टीका। यहाँ नाक को 'विशोक' कहा गया है। उपनिषद्‌-भावना 
में शोक एवं मोह से पार होना ही जीव का पुरुषार्थ है। पातझलयोगदर्शन में 
“विशोका' ज्योतिष्मती प्रवृत्ति को मन की स्थितिनिबन्धिनी बतलाया गया है ढ़, 
व्यास भाष्य १॥३६)। 

२. यह बाईसवाँ अक्षर कौन सा है? उसे उपनिषद्‌ में स्पष्टतया नहीं बतलाया गया है, 
किन्तु तृतीय कण्डिका में देखा जाता है कि 'उपद्रव' का व परिशिष्ट अक्षर है। 
उसे भी तीन अक्षर के समान मान लिया गया है। अतएव वह भी बाईसवां अक्षर 
नहीं है। तो फिर बाईसवाँ अक्षर प्रथम अध्याय के अन्त में उल्लिखित ' हुम्‌' जैसा 
ही अनिरुक्त है। यह अनिरुक्त अक्षर निश्चय ही 'ओम्‌' है। (द्र. खण्ड २३।२-३) 

| यहाँ ब्रह्म के पाँच द्वारपाल फिर पाए जाते हैं। व्रत को यहाँ साधक और सिद्ध दोनों 

की ही चर्या के रूप में मान लेना होगा। ह 


० 


बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ कर 


_+ जो प्राणवान्‌ एवं ब्रह्मतेजस्वी होते हैं, वामदेव्य साम के तत्त्व में 
उनका ही अधिकार होता है। वामदेव्य साम मिथुन में ओत-प्रोत है। 
उसके तत्त्व को जानकर जो मैथुन करते हैं, उनके प्रत्येक मैथुन से जिस 
प्रकार सन्‍्तानोत्पत्ति होती है, उसी प्रकार वे मिथुनीभूत होते हैं, अर्थात्‌ 
शक्ति के साथ नित्यसद्भत होते हैं। उनका व्रत है कि वे समागमप्रार्थिनी 
"किसी भी नारी का परिहार या वर्जन नहीं करेंगे। द 


यहाँ हमें तन्त्रोक्त वामाचार का बीज प्राप्त होता है। फलश्रुति से 
स्पष्ट है कि उपासना के दो भाग हैं - एक स्मार्त अर्थात्‌ धर्मशास्त्र द्वारा 
अनुमोदित, दूसरा उसके बाहर। स्मार्तविधि के अनुसार वामदेव्य-ब्रत का 
तात्पर्य है कि केवल प्रजनन के लिए ही धर्मपत्नी की इच्छा के अनुसार 
ही सड़म होगा | ब्रह्मतेजस्वी प्राणवान्‌ पुरुष के पक्ष में यह ब्रत ही उचित 
एवं शोभन है। किन्तु “न काञ्चन परिहरेत्‌' उक्ति की अर्थव्याप्ति होने पर 
(एवं वह भाष्यकार शडूर द्वारा भी अनुमोदित) हम धर्मशास्त्र के बहिर्भुत 
. एक ब्रत का सन्धान प्राप्त करते हैं, जिसे अनेक कारणों से तान्त्रिक 
:  वामाचार कं बीज क॑ रूप में मान लिया जा सकता है। स्ढेप में हम यहीं 
उन कारणों का उल्लेख करते हैं। 


े वामदव्य साम का एक विशेष प्रयोग विवाह के अनुष्ठान में होता 
हैं। इस साम की योनि हैं ऋक्‌संहिता के चतुर्थ मण्डल के इकतीसतवें 
सूक्त की पहली ऋचा। ऋक्‌संहिता के चतुर्थ मण्डल के द्रश् गौतम 
वामदेव हैं। इस मण्डल का अठारहवाँ सृक्त एक संवादसूक्त है। उसमें 
वामदेव की जन्मकथा एवं अन्तिम ऋक्‌ में जीवन-कथा का अल्प 
आभास है। मातृगर्भ से वामदेव का जन्म सहजतापूर्वक नहीं हुआ। हम 
आजकल जिसे 'सीज़ेरियन आपरेशन' अथवा शल्योपचार या चीर-फाड 
के रूप में जानते हैं, उस रूप में हुआ था। द्वितीय ऋक में वामदेव 
कहते हैं, “में तिरछा होकर बगल से बाहर आऊंगा - इसलिए कि मुझे 
अनेक ऐसे कार्य करने होंगे, जिन्हें दूसरा कोई नहीं करता; मुझे किसी 
के साथ युद्ध करना होगा, किसी के साथ वादानुवाद करना होगा।' उस 
युग में 'सीज़ेरियन आपरेशन' की व्यवस्था रही हो, अथवा न रही हो 


(0रुअउउ०११९७॥७छ/७ए७७७७७७७॥३७७७७७७७७७७७७॥४७७॥७७॥७७॥॥७॥४७/४७/३॥३७७॥११३/११७४४३४१४११ 302220222333 


908/2/20/2702920६फ% 28७/७:2४१७७७४०१४४७३४५७४:४/४४/४/४४५९४ 


६७४५४६७३३०७३०४६९३३८७अफे 40७20 कस ५ ०५4५७ /४४४४/४४८४३४५४४६६६४७७३४६३४४४४७७३ ६ 


3 0 के 20302 20020 06: 00300404932 6003 


९०००० ११ १७०४५२०२०००००००००७४५०३५१७६०५७५४०२/००३-०३--४०२०-६हैह+१ह+१११३१४४४ 


00006 


228 


जे 


20302 


03 


८ 
कर 


22200 2४४ 


(8 ७7९+०७ ३७ ०३०+2००० -५००।०॥०५०३००६ 


4:५४ 


3४५४४: 


00002247277 22740 
&: 22000 66433: 


92 
म2+2572,202//02/24% 


2%:१९९२१४४३५५ 
:५4224927775%222052000%%002१९९७४४४९ 
32%%620000200% ४3% 
धर ६ 
१०००० से 


3 3 
२३:2800७2/20/ए७७20/00008000/00:20000000000%0/068 


"जप ॥' /१०१ ९; /१; '+९१६ ४९% ६: ॥ ९ 
(40०००७४३००९५७७८४७:०० ३ ४५७ उप २४ $:6.:66 २० ८८८००७८७७७७२०४००३७:७००८७: कक #६८८॥/४:०४.२४३०४०८८७२:८:८८२८०३०५२३२०५०००८८५००५०००३०००५०८०८ 


'+१६४५५०९५४०१०००२०४०९: 


ड़ 
ड्‌ 
4 
ट 
4; 
्ि 
४ 
५ 
धर 
ट 
टू 
ट 
ट 
4; 
/; 
अं; 
ि 
५ 
४ 
४ 
है 
4 
4; 
52] 
22 
7 
; 
है 
| 
रू 
4] 
ड्‌ है ४ 
हे 
४ 
२ 
रे 
६०); 
| 
$ई 
१2५ 
८ 
ट् 
३] 
$ड2 
4४ 
7; 
" 
धर 
42 
[२ 
(4 
६ 
६3] 
् 
(२ 
2 
23 





२५४ बेद-मीमांसा 


किन्तु इस ऋक्‌ से समझ में आता है कि वामदेव स्वयं को 'अयोनिज!' 
बतलाना चाहते हैं। उनकी तुलना सामान्य मनुष्य से नहीं की जा सकती। 
वे एक ऐसी नयी धारा के प्रवर्तक थे; जिसके लिए वे अधिक व्यग्र थे 
एवं तिरस्कार भी कुछ कम नहीं हुआ। इस तिरस्कार की बात को वे 
अन्तिम ऋक में बतलाते हैं - “मेरी कोई भी वृत्ति अथवा जीविका नहीं 
थी, इस कारण मुझे कुत्ते की आँत पकाने के लिए बाध्य होना पडा, 
देवताओं में किसी का भी प्रसाद मुझे नहीं मिला, टकटकी लगाकर 
अपनी स्त्री का अपमान होते देखा।” ये उक्तियाँ अनिवार्य रूप में अपने 
शिव-सती की कहानी का स्मरण दिला देती हैं। शिव देवमण्डली के 
बाहर हैं, वे वृत्तिहीन हैं, उनकी कोई जीविका नहीं, भिखारी हैं, दक्ष की 
यज्ञसभा में अपमानित होकर उनकी सती ने देहत्याग किया। साथ-साथ 
याद आता है कि तन्त्र शिवप्रोक्त है, शिव का भी एक नाम वामदेव हैं 
एवं वे अयोनिज हें। श्रीकृष्ण जिस प्रकार विष्णु अथवा वासुदेव (- 
ज्योतिर्मय देवता अर्थात्‌ भग अथवा आदित्य) क॑ अवतार हैं, उसी प्रकार 
वामदेव॑ भी शिव के अवतार हें। 


शिव को आदिम अनार्य देवता क॑ रूप में कल्पना करने की 


आवश्यकता नहीं पड़ती। वे ब्रात्यों के देवता हैं। वस्तुत: वे च्युस्थान के 


देवता हैं। आकाश उनका प्रतिरूप है। अन्तरिक्ष जब झज्झावात से 
विश्लुब्ध होता है, तब शिव रुद्र हैं, मेघों के जयाजूट में उस समय विद्युत्‌ 
के साँप क्रीड़ा करते या लहराते रहते हैं। फिर झज्झावात के थम जाने 
पर प्रसन्‍न, पारदर्शी आकाश में उसी रुद्र का ही 'दक्षिणमुख', उनका 
शिव रूप देखते हें।' ॥ 


१. तुलनीय, 'स्तोभं वो अद्य रुद्राय शिक्वसे....दि्दिष्टन....शिव: स्ववान्‌...दिव: सिषक्ति 
स्वयशा: ....” ऋ. १०।॥९२॥९। यहाँ रुद्र रूप में जो शक्ति की लीला दिखा रहे हें 
(“शिक्‍्वसे') वे ही फिर शिव रूप में आत्मस्थ ('स्ववान्‌') हैं, उनकी ईशना उनमें 
ही समाहित (स्वयशा:) है। रुद्र ही प्रशान्‍्त होकर शिव होते हैं, उसका प्रमाण 
हम यहाँ पाते हैं। ठाठ्ा /)््र का भी मन्तव्य है -- रशाता)२० पसझाइश' 


5एप्रणात्र छाटर एटार 8५8, 9छ8र एा0एशट25 रफताल ॥लंडड 5ला0ा 
विद तल 39५9, 98९ उ५७७28. .. अनिल ०१. 
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वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ; २श्५ 


तन्त्र में 'हं” शिवबीज और आकाशबीज दोनों ही है। त्रात्यों के शिव 


ही बैदिकों के वरुण हैं। आध्यात्मिक दृष्टि में दोनों ही ब्रह्म अथवा चेतना 
के अबाध असीम फैलाव हैं।' 


इस वरुण के साथ वामदेव के सम्बन्ध का कुछ वेैशिष्ट्य है। ऋक्‌ 


संहिता में नियमानुसार वामदेव्य मण्डल का आरम्भ अग्नि-सूक्त द्वारा 
किया गया है। प्रथम ऋक के द्वारा अग्नि का आवाहन करने क॑ पश्चात्‌ 
ही वामदेव पाँच ऋचाओं में उनसे वरुण को यहाँ उतार लाने के लिए 


कहते हैं। इससे बोध होता है कि वामदेव की दृष्टि में अग्नि-वरुण का 
यह देवयुग्म देवमण्डली का आदि एवं अन्त है, जेसे ऐतरेय ब्राह्मण के 
आरम्भ में हम अग्निविष्णु को ऐसे ही एक देवयुग्म के रूप में देखते 
हैं। अग्नि-वरुण दोनों की एक साथ प्रशस्ति आर्षमण्डलों के आरम्भ में 
और कहीं नहीं है। लगता है यह वामदेव की स्वकीयदृष्टि हैं। ऐतरेय 
ब्राह्मण के सड्भेत के अनुसार हम जिस प्रकार विष्णु को यज्लेश्वर के रूप 
में पाते हैं, उसी प्रकार यहाँ भी वरुण को वामदेव की साधना के लक्ष्य 
के रूप में पाते हैं। 


किन्तु चतुर्थ मण्डल के एक मात्र सूक्त (४।४१) में वामदेव कंवल 
वरुण की नहीं, बल्कि इन्द्र-वरुण की प्रशस्ति करते हैं। ओर यह भी 
द्रष्टय है कि ऋकसंहिता में वरुण-प्रशस्ति के जो कई पूर्ण सूक्त हैँ। उन 
सबमें ही देवता के प्रति दैन्य एवं अपराधक्षमापन का भाव दिखाई देता 
है। किन्तु इन्द्र के साथ वरुण के युक्त होने पर ऋषियों के मन में यह 


भाव नहीं रहता।' इस दृष्टि से वामदेव के इन्द्र-वरुण सूक्त में एक 





१. तु. 'एवा वन्दस्व वरुर्ण 'वृहन्तम' नमस्या धीसममृतस्य गोपाम्‌' ऋ. ८॥४२॥२; 
४४१११; द्रष्टव्य, टीका ३४४।२। और भी तुलनीय. 'त्वमग्ने वरुणो जायसे यतू्‌ त्वं 
मित्रो भवसि यत्‌ समिद्ध:, त्वमर्यमा भवसि यत्‌ कनीनाम्‌ (५॥३।१-२) यहाँ अग्नि- 
< वरुण मित्र, अर्यमा अथवा सत्‌, चित्‌, आनन्द। 
शुनःशेप १२४, २५; गृत्समद २२८; अत्रि ५८५; वसिष्ठ ७॥८६-८९।; नाभाक 
८४१, ४२ (१-०३ )। 
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। सशक्त प्रभावशाली मनोभाव व्यक्त हुआ है। ऋषि अपनी 'धी' अथवा समय पहले ही हमने बतलाया है कि कई स्थलों पर ऋषि का परिचय < 
' ध्यानचेतना की तुलना सहखधारा में क्षरण करने वाली एक ऐसी धेनु के उनके अपने नाम से नहीं, बल्कि देवता के नाम से प्राप्त होता है। ये. 
< साथ करते हैं, जो इन्द्र-वरुण की नन्दिनी होगी (५) ; सबके होकर वे उसी अद्वैत-भावना के ही उदाहरण हैं। वाजसनेय संहिता की ईशोपनिषद्‌ ' 
उनके निकट ' प्रियसख्य” चाहते हैं।* इन्द्र-शत्रु का नाश करके पथ की में सायुज्य-बोध कैसे जाग्रत होता है? उसकी एक सुन्दर छवि इस उक्ति ः 
;' बाधा दूर कर देते हैं, तत्पश्चात्‌ वरुण का महाप्रसाद उतरता है (२)। में: प्राप्त होती है - 'यत्ते रूप कल्याणतमं तत्ते पश्यामि यो3सावसो < 
इस सख्य का परिणाम देवता के साथ सायुज्य है। उस सायुज्य जमा किइक प अब अल हे कप " 
ः बोध से आत्ममहिमा का जो उल्लास प्राप्त होता है, वह ऋकसंहिता के 5 परकाकिओ)! भें गम | है। इन | कि गा] हा जा < 
" कई सूक्तों में अभिव्यक्त हुआ है। अनुक्रमणिकाकार ने उन सबको सूत्र रूप में 'अहं ब्रह्मास्म' अथवा “शिवो5हम्‌” इत्यादि महावाक्यों में < 
ः “आत्मस्तुति' कहा है। आत्मस्तुतियाँ इस प्रकार रचित हैं कि उनकी देखते हैं। ; 





व्याख्या उन स्तुतियों के देवता के स्वकीय वक्तव्य के रूप में भी की 
जा सकती है। जेसे प्रसिद्ध वाक्सूक्त अथवा देवीसूक्त। यहाँ अम्भृण 
कन्या वाक्‌ ने वाक्‌-देवता के साथ सायुज्यबोध के द्वारा उद्दीप्त होकर 
इस सूक्त का उच्चारण किया है। यूरोपीय-पण्डितों ने सभी आत्मस्तुतियों 
की गणना देवस्तुति के रूप में क्यों की? वह समझ में नहीं आता। देवता 
की भावज़ा में उपासक देवता के साथ तादात्म्य स्थापित करके स्वयं को 
ही दंवता क॑ रूप में अनुभव करेगा, यह अयोक्तिक अथवा असम्भव 
कुछ भी नहीं।/ यह अद्वेतभावना ही भारतवर्ष की अध्यात्मसाधना का 
चरम परिणाम है। ऋकसंहिता के ऋषियों क॑ सम्बन्ध में आलोचना करते 


कक 


ऋकसंहिता में ये आत्म-स्तुतियाँ इस प्रकार हैं :- विश्वामित्र 
[अग्नि]*, बामदेव [इन्द्र], त्रसदस्यु [इन्द्र-वरुण]*, लव [इन्द्र] , 
अम्भूणकन्या [वाक]*, शची”। इनमें वामदेव के अनुभव को उपनिषद्‌ 
में एक स्वीकृति प्राप्त हुई है। बृहदारण्यक में हम देखते हैं कि वामदेव ..' 
की इस उक्ति “अहं ब्रह्मास्मि''की ही उपलब्धि के उदाहरण के रूप में 
व्याख्या: की गई है। परवर्ती सूक्त के प्रथम मन्त्र को” एऐतरेयोपनिषद्‌ में 
गर्भस्थ वामदेव के दिव्यज्ञान के निदर्शन के रूप में उल्लेख किया गया 
है।* एतरेय एवं बृहदारण्यक दोनों अतिप्राचीन उपनिषद्‌ हैं। इनके 
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सायुज्य प्राप्त क 


» इसमें आश्चर्य की क्‍या बात है।' 


त्रसदस्यु की एक आत्मस्तुति' 
वामदेव्य-मण्डल से ही वामदेव की साधना 


ग्रहण किया है। किन्तु ध्यातव्य 


के अन्त में राजा त्रसदस्यु को इन्द्र के साथ उपमित 





सनन्‍्तान के रूप 


था। कालान्तर में वही सनन्‍्तान इन्द्र-वरुण का सा 


अर्द्धदेव रूप में परिगणित होगी 
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ने इसी वामदेव्य-मण्डल में ही प्राप्त त्रस 
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संज्ञा 






22288 22272222%77%27227226 गच 


9922 ४%४2५२93 20222222:7 222 250:2006207720200222797%:९२९२४:२:४२०४४४४२४४२:०)४४०३४७५४४०४०४ 


24400 क::2५४५५४९४ ४३ %०१४/५८५९७४४४६५२३५५४४०२४२०४२२०२२२५५ 2029 %20229 02200 (५2220 2 2५ 
शिसपक 2 49२२२२०१४:४४४७४३४२२४७४:४४४ ६२२५ 2३८६3 22:%: 2022: 72220 22200020%22602//40/00070022:49%02 2030 :4 0 
:४८:८:६४९. ४४६७७/७३७७९२८७२८८५5७:७०::०:: 


कि 026670%68880000% ९०७६७०७७३ ६ मल 
000 80000200 00000 000४6 ए७३४ 
) £९2 ४३, ९ 5: (5 ८2:52 


८, 
| ७4७२५ 2900७/६०७५७७५५:७४७६००७५३५४४:४२०२४३५१००४::०४२. ५ 
। 00200 02000 80 
008 ३७५७५ 
00000 0008 
7000 

































3 


29808 


४ 
3, 


ः 5, 
४८ 
22४४ 222 ५५ 
29: 
् 


३ 29272 40400 २:%2402/0:27007%%%0407/0/५3003 5 २०२६ ३4 ८2३२०2४५५२०१५५७. 90292 9220//% २३9 १२222202222%0 एप 220028220720%00:::2%002/%/%2/00077९५०४ ७ ८ए०४००३७४५४२४४५३३५३:०९३२०३०७७:४३/४७ 
233 20900%002297 2; छ ४७४५५११३४७७४३ 442 46% 04000 2208 20240 20000 200500002000000 00000 /00 0020 80000 
0 शा य0घय ७३०65 8>+ 


0080 रा 


<७६२६७४४३२९९९४१२४४५ 
2५५0/7४४५५५६५५५५० 
09222 


५१४५४. 


्ज 


! सिद्धि के 
प्राचीन ऋषिसड् 


एव 


। 
५ 


हैं। उनक द्वारा 


| 


” >सार्त 


दिखाई दता 


हे 
ही दिखा 


होता 


हम प्राप्त 
सहजता क साथ 


५० 


वेशिष्ट्य सह 


कुछ आभास ह 


ध्य 


क् 
कक 
शक 


म॑जोक 


अत 
के बीच उनका यै 


सम्बन्ध 


९५५३५७४३१०१७००४७७८ ४४:५३ +< २०: 


४२३२२:८४५४:६४४२००२+२७४:८४४३६४२३०००:८६४ 


2; ६2002 





+५ 


77४५४ 


ष 8 ५, 
से 














0 20 


8 । 
१9490 30020 हु 20000 


२३२०: 


८ 09220%4:26062002202622032:2230502502 ४0225:33: 


बिक 


देखते हैं। इस 


न 
के 
| 


या 
रण 
*षि 
है 
पट 
ध् 

् 

दि 





्क 


श्ध्छ 


का कृषकद॒वता क रूप म 


शक 


| 


शिव 
आदिक 












3222५0393; 200 20 22020 002 02000 


४८2 ९:३४:३::४२४४; 


बड़ाल में हम 


22२४१ 


४&/८८८40000%00/00002//0000020//00/000/00/000%022220 22.22: 0७0०७ 


22070: 


ञु 


अस्पृश्या डोम 


न] 


धना का रूपक है, उसका 


श्च्८ 


पण्डित-मण्डली में आज भी 


< 


योगशक्ति के अवतार के रूप में सुपरिचित 


था को लंकर प 
होती रहती है। कृषि योग-सा 
प्रमाण हमें रोहिणीपुत्र 'बलराम' को हलधर रूप में देखने पर प्राप्त होता 


हु 


यागश। 


थयोगियों ने आद्याशक्ति की कल्पना 


हि 


|. 


अथवा ऐश्वर 


की 


जल्पना-कल्पना हो 
एवं ना 


| वे शेषनाग 
बोद्धों 


कृषक शिव 
हैं। 


ऊ 


धा।* 
में 


भावना 
प्रति अपना आमन्त्रण 


केप्र 


धनधारी पाषाण की बा 
'मर्यो न योषामभिमन्यमानो 


तोड़ेंगे 


हैं- 
- जिस प्रकार तरुण तरुणी की भाव 


” उसी प्रकार सर्वजनाहूत इन्द्र 


रा 


अग्नितेज से 
कहते 


जैसे, अग्निते 
इन्द्र को लक्ष्य करके वामदेव कह 
5च्छा विवक्मि पुरुहतमिन्द्रम्‌' 


डूब जाता है 


अज़िराओं 


पुत्र 
























2 
0800 
५0 


3 कक कक 0000 00000 








2866 65000 00 08008 ७७/836 
| ४22७४/((६४६४«५«४+४+४0#0].«०५०॥ 





कम 20 700 700 7000 /00५५०.35022:232007203200%0.0७७७/७७७॥५७७४४७७४ 


शिव का कटनी या दूती 


के पीछे भागने का इस दृष्टि से एक तात्पर्य हो सकता है।, किन्तु 


की है। कृषक 


7९. 


६०, १॥११०, १११, ११२०, ७।४८, १॥१६१। 


में 


हि 
हा बन 
र्छः दे हि 
रि 3 कर 

)54 

र्ठिः ०. हु 0 >> ! ड़ फ्रा हे 
ट ० छूट 2. & 70२ 
7 ४ +>+ 5... 
हि 29 0७८  /॥/९ [2 ग 
कक ४ 2 4 
पु कीं ० ओ कि एं 
2] न ॥ 
(2 बज शा तहशऔऋ और जा 





संहिता 
शक्ति का एवं 


# 
६. 


्घ्७ 


हम तप 


'शब्द में ह 


एवं प्रकाश का परिचय मिलता है। 


तो दोनों ही अर्द्धदेव। 
7 का मत है कि 'शुचन्त 


ध्यानतन्मयताजनित ताप 


है इस युग में रामकृष्ण-विवेकानन्द की जन्मकथा। 


जाए, 


स्मरणीय 


प्रसड़ः में स्म 
की भाषा में कहा जा 
(02।0॥7 


४२।१५ 


ऋ. डाडर 
- इस प्रस 


१. 
२ 




































23२44 02000 8६ 
00 
हक 


की अ2200 00000 0 0 


8283/00238 


2 


३३ 


00000 200/00200 0008 


३४०९३ 


रे 
22220 


22१00:20९#50१४५०६५४ २५७:३३४२:००८०७७:८८०११४१:४०४४१४८८४२०७६:४:२%१४; 
/00४/७५४५७४॥ ४५११४ ९९८००९५; ।7०<डा गेगंध <#+० ३५ ५५४ 
4203296222:5002/42007% 20020 00000 00000: 7 008 


४४९९९ 


७५८३५ 


42५ 
25% 
#, 

2 
क 
टी 
234 
कट 
2 
४ 

23 
+23 


2 
९१0५५३५३३४ 


22202: 


22228] 


६04332/204९/28८/52023/:८0::06.०६::७७९७/४| 


3808 


32203 





< ३२७ २ २००७००७६/५.४६ 
०2 427%7+7%* 


२२० | बेद-मीमांसा 


लक्षणीय है कि वामदेव का भी एक कृषि-सूक्त है', जिसका देवता 
'क्षेत्रतति' है। ऋकसंहिता में यह एक ही कृषि-सूक्त है।' यह भी 
वामदेव की साधना के वैशिष्ट्य के प्रति इड्र्ति करता है। 


अन्त में सब मिलाकर हम देखते हैं कि वामदेव वरुण अथवा 
महाकाश के उपासक हैं। साधना में वे आत्मशक्तिवादी हैं। देवता के प्रति 
उनका भाव नारी का नहीं, पुरुष का है। उनकी सिद्धि देवसायुज्य एवं 
सर्वात्मभाव में है। वे क्षेत्र के कर्षक अथवा योगी हैं। एवं सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण बात है कि वे उस वामदेव्य-ब्रत के प्रवर्तक हैं, जो सामाजिक 
रीति-रिवाज़ की सीमा से बाहर है। अपनी आत्मकथा में उन्होंने स्वयं ही 
थोड़ा आभास दिया है।यह सब देखते हुए उन्हें शिव का अवतार एवं 
विशेषतया तन्त्र के 'वामाचार' के प्रवर्तक के रूप में स्वीकार करने में 
हम॑ कोई आपत्ति नहीं दिखाई दती। 

छान्दोग्योपनिषद्‌ के द्वितीय अध्याय में ग्यारहवें से तेरहवें खण्ड 
तक तीन खण्डों में एक समग्र भावना का सड्ढेत प्राप्त होता है। जिसका 
लक्ष्य हैं प्राण एवं अग्नि के तत्त्व को आयत्त या वश में करके मिथुन 
भाव अथवा शिवशक्ति क॑ सामरस्य के अनुभव में प्रतिष्ठित होना। यह 
साधना गाह॑स्थ्यधर्म की परिपोषक है। 

२, ४।॥५७७ 

२. किन्तु ' क्षेत्र” की बात अनेक स्थलों पर अनेक रूपों में है। आधारक्षेत्र एवं उसके 
अन्तर्यामी क्षेत्रपति, अथवा क्षेत्रज्ञ यह सब पुरानी बातें हैं। ऋक्संहिता में साधक 
की एक साधारण सरज्ञा 'कृष्टि' अथवा 'कृषक' है। 

३. प्राण एवं अग्नि के साम्य का'उल्लेख उपनिषद्‌ में अन्यत्र भी है। शरीर का उत्ताप 
प्राण का लक्षण है। यह तत्त्व उसके मूल में है। नींद आ जाने क॑ बाद हमारी इन्द्रिय 
एवं मन की क्रिया निरुद्ध हो जाती है। किन्तु उस समय 'ग्राणाग्नियाँ” इस देहपुरी 
में जागती रहती हैं” (प्र. ४३)। आहार-क्रिया को 'प्राणग्निहोत्र' मानना होगा 
(छा. ५११८-२४) प्राणाग्नि को सात शिखाएँ ही हमारे शीर्षस्थित सात इन्द्रियद्वार 
स॑ बाहर आ रही हैं (प्र. ३५५)। भूतगुण जब योगगुण में रूपान्तरित होता है, तब 
शरीर योगाग्निमय होता है (श्वे. २१२), वह भी ग्राण के ही आप्यायन का फल 


है। प्राणाग्नि का जाग्रत करके ही दाम्पत्यधर्म का पालन करना होगा। यहाँ यही 
सड्ूत ह। यह भाव तन्‍्त्र की कुलसाधना में भी है। 








'बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २२१ 


तत्पश्चात्‌ पाँच खण्डों में क्रमश: बृहत्‌, वेरूप, वेराजू, शक्वरी एवं 


रेवती साम को आदित्य, पर्जन्य, ऋतु, लोक एवं पशु-इन सब में 
प्रतिष्ठित जानकर उपासना करने का विधान है। उपासना का अड्भीभूत 
साधारण व्रत है कि आदित्य इत्यादि की कभी भी निन्दा नहीं करोगे। 


सूर्य का प्रकाश, वृष्टि को धारा, ऋतुचक्र का आवर्तन, विश्वभुवन का 
विस्तार एवं उसमें विचित्र जीवों का मेला - इन सबको ही एक विराट 
सौषम्य के हिल्‍्लोल के रूप में देखना होगा। उसके फलस्वरूप इनका 
छन्‍्दोवीर्य या इच्छा-सामर्थ्य उपासक के अधीन होगा। भावना का तात्पर्य 


यही है।' व्रत है, एक वर्ष तक अथवा आजीवन मांसाहार न करना। 
परिणामत: कोई भी अड़ विकल नहीं होगा।' 





१, इसके पहल सामावयव की उपासना में जो क्रम निर्दिष्ट हुआ था, यहाँ का क्रम 
बहुत कुछ उसके विपरीत है। वहाँ आदित्य में पर्यवसान था, यहाँ आदित्य से ही 
आरम्भ हैं। आदित्य के पश्चात्‌ पर्जन्य अथवा आदित्य से ही पर्जन्य - इस 
क्रमविन्यास का एक रहस्य है। आधिभौतिक दृष्टि से उत्तरायण के चरम विनदु में 
वर्षा शुरु होती है। दिन का प्रकाश जब सबसे अधिक होता हैं, तभी आकाश 
तोड़कर पानी गिर्ता है। आधिदेविक दृष्टि से यह चृत्र-वध क॑ फलस्वरूप इन्द्र की 
विजय है, जिसका उल्लेख ऋकसंहिता में अनंक स्थलों पर है। इन्द्र, आदित्य, 
इन्द्र, अभिजित्‌ (तत्तिरीय संहिता ३।५।२॥४, '४॥४।१।२....)। अभिजित्‌ नक्षत्रचक्र 
क बाहर अटठाईसवाँ नक्षत्र है, अथर्वसंहिता में उसका स्थान पूर्वाषाढा क॑ पहले 
है (१९।७।४)। आध्यात्मिक दृष्टि से यह घटना, चेतना के चरम प्रस्फोटन अथवा 
विस्फोरण से आधार पर चुलोक की अमृतधारा का निर्शरण है (द्र. ऋ. पर्जन्यसूक्त 
५।८३)। लोक के सम्बन्ध में निधन 'समुद्र' है, पशु के सम्बन्ध में निधन 'पुरुष' 
है। यह लक्षणीय हैं 

२. यह उपासना काय-साधन के अन्तर्गत हैं। निशामिषभोजी होने का विधान लक्षणीय 
है। मूल में वेकल्य को बतलाया गया है 'विहूर्छन' < /हुर्‌ (टेढ्े-तिरछे होकर 
चलना; तु; 'जुहुराणमेन:' ऋ १।१८९॥१) + छ (विकरेंण)। अड्जों का अवैकल्य 
वस्तुत: नाडीतस्त्र में 'ग्रन्थि' न पड़ना, जिससे प्राणस्रोत उसके भीतर आसानी से 

यातायात कर सके '। संहिता में इसे ही ' अध्वर' गति कहा गया है अग्नि उसका 
नेता है। यज्ञस़ाधना का भी वही लक्ष्य है। 


22002 00000 00/00/0000 
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२२२ | चेद-मीमांसा 


बीसवें खण्ड में विश्वदेवता में प्रतिष्ठित राजन॒ साम की उपासना 
है, जिसका फल है देवता के सालोक्य, सा्ित्व एवं सायुज्य की प्राप्ति।' 


ब्रत है, ब्राह्मण की निन्‍दा न करना, इसलिए कि देवरहस्य वे ही 
जानते हैं। 


इक्कीसवें खण्ड में सामोपासना चरम बिन्दु पर उठ गई है। इस 
समय किसी निर्दिष्ट साम की उपासना नहीं, समस्त विश्व में ही साम 
की एक अश्रुत झड्ढार उभर रही है। उसकी ही उपासना का उल्लेख है। 
वेदविद्या ही उस साम का हिल्लर है, पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं चझुलोक 
उसका प्रस्ताव है, इस लोकत्रयी के अधिष्ठाता अग्नि, वायु और आदित्य 


उसका उद्गीथ है। उद्गीथ में साम चरम पर होता है, प्रतिहार में उतर 


कर निधन में मिल जाता है। उदगीथ में चेतना का स्वर आदित्य में 
उत्थान पर था। इस बार वह नक्षत्रों में झनककर आदित्यरश्मियों ओर 
पक्षियों के डेनों की थरथराहट में उतर आया। तत्पश्चात्‌ पितृगणों, गन्धवों 
एवं सर्पों में समा गया। उपासकों की दृष्टि में समस्त विश्व साममय हो 
गया।' 





१. उपनिषद्‌ में सामीप्य एवं सारुप्य का उल्लेख नहीं, यह लक्षणीय-है। 'सार्टित्व” है 
. देवता जसा शक्तिमान्‌ होना। 

२. आदित्यरश्मि ब्रह्मरन्ध्र को वेधकर जीव में अनुप्रविष्ट हुई हैं; तुलनीय. “नीचीना: 
स्थुरुपरि बुध्न एपषामस्मे अन्तर्निहिता: कंतव: स्यु:' (ऋ. सं. १।२४७)। नक्षत्र 
लोकात्तर का प्रतीक हैं (तु. अथर्व, “ब्रह्मदेवाँ अनुक्षियति, ब्रह्म देवजनीर्विश:, 
ब्रह्मेदम्‌ अन्यक्षक्षत्रं ब्रह्म सतृक्षत्रमुच्यते' १०२।२३। जो ब्रह्म यह सब कुछ हुए हैं, 
जो ब्रह्म देवजनों की समष्टि हैं, वे 'सत्‌ क्षत्र' हैं, उनके ऊपर में “नक्षत्र' हैं। तु. 
क. २॥२।१५ वहीं अग्नि जिस प्रकार आदिम भाति अथवा दीप्ति है, उसी प्रकार 
नक्षत्र अन्तिम भाति या कान्ति है)। पक्षी ऊर्ध्वाभिसारी चेतना का प्रतीक है (तु. 
ऋ. १।२५।४...)। सूर्य एक सुपर्ण अथवा पक्षी - (ऋ. १।३५७७, १००॥२, 
१६४।४६, ५।४७॥३....) वे 'हंस: शुचिपत्‌' हैं (ऋ. ४।४०।५)। जीव में उनकी ही 
किरण उतरती है,इसलिए जीव भी हंस। तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में जीवात्मा पश्षीरूप 
में कल्पित (२।१-५)। अग्निचयन में यज्ञ की वेदी को भी पक्षी का आकार 
दिया जाता है। इसलिए प्रतिहार के अर्थ में नक्षत्रलोक तक चेतना का अवनमन 
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फलस्वरूप वे सर्वमय, सर्वजित्‌ हुए। उनका ब्रत है 'मैं ही सब 


कुछ हूँ” - यह भावना करना। 


इस प्रकार ग्यारहवें से इक्कीसवें खण्ड तक सर्वात्मभाव-साधना 


की एक पूरी रूपरेखा है। 


बाईसवें खण्ड में सात प्रकार के स्वरों का वर्णन एवं उनके 


अधिष्ठात्री देवता का उल्लेख करते हुए किस प्रकार सामगान करना 


होगा? उसका उपदेश है। यदि उच्चारण की कोई भूल होती है, तो 
उसके लिए क्या करना होगा? यह भी बतलाया गया ही।' 





समझना होगा। निधन में सामचेतना अन्तरिक्ष से पृथिवी क॑ भीतर गहरे उतर गई। 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में गन्धर्वगण से ऊपर पितृगण (२।८)। सपप पृथिवी क विवर में 
रहते हैं, उनकी अधिपष्ठात्री देवी सर्पराज्ञी। ऋकसंहिता में व अपान-शक्ति 
(१०।१८९।१),, तैत्तिरीयब्राह्मण में व पृथिवी १॥४६॥६, २।२।६।२, 'मनसा' का 
मूल यहीं; ऐ, ब्रा. ५।२३)। प्रतिहार और निधन में इस प्रकार सामचेतना उत्तरकर 
आघार क॑ भीतर कुण्डलित रूप में स्थित हुई। 
१. इस अद्रेतोपलब्धि की तीन अलग-अलग भड्डिमाओं या विभावों में एक विभाव 
या भड्लिमा है - आत्मा 5 सब: अन्य दो विभाव हैं - ' ब्रह्म « सब"; “ आत्मा « 
ब्रह्म | तो फिर अद्वेतोपलब्धि सामोपासना का चरम फल ह। यहाँ पञ्मावयव साम 
के प्रत्येक अवयव क॑ आधार रूप में तीन-तीन के हिसाब से तत्त्वों का निर्देश 
दिया हुआ है। उससे कुल तत्त्व पन्द्रह हो जाते हैं। पुरुष घोडशकल है और उसकी 
शक्ति की पन्द्रह कलाएँ हैं (इस कारण पुरुषसूक्त में पन्द्रह अनुष्टुप्‌ छन्‍्द को 
ऋचाओं के पश्चात्‌ जगती छन्द में एक और ऋचा है)। इसलिए मूल में बतलाया 
गया है कि इस पन्द्रह क॑ पश्चात्‌ और कुछ भी नहीं अर्थात्‌ पन्द्रह कलाओं के 
अन्तर्गत ही विसृष्टि या सर्जना का सब कुछ है। षोडशकलपुरुष उसका अधिष्ठान 
है। 
२. स्वरों क॑ सात देवताओं को इस प्रकार सजाया जा सकता है- अग्नि, वायु, इन्द्र, 
' सोम, बृहस्पति, प्रजापति, एवं वरुण (तु. ते. उ. २८ : वहाँ इन्द्र, बृहस्पति, 
प्रजापति, वरुण यह क्रम पाया जाता है)। ऋकसंहिता में तीन देवता अग्नि, इन्द्र 
एवं सोम का ग्राधान्य है। यास्क वायु एवं इन्द्र दोनों को ही अन्तरिक्ष के प्रधान 
देवता बतलाते हैं। ऋकसंहिता के प्रथम अनुवाक (जिसमें बेदिक देवविद्या की मूल 
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२२४ वेद-मीमांसा 


तेईसवें खण्ड में धर्म के तीन स्कन्धों के सम्बन्ध में चर्चा है। प्रथम 
स्कन्ध यज्ञ, अध्ययन एवं दान; द्वितीयस्कन्ध ताप और तृतीयस्कन्ध 
नेष्ठिक ब्रह्मचर्य है। इन सब धर्मों का जो पालन करते हैं, वे पुण्यलोक 
म॑ं जाते हैं। किन्तु जो ब्रह्मसंस्थ हैं, वे अमृतत्व प्राप्त करते हैं। इस ब्रह्म 
का वाचक ओड्डर है। ये तीन व्याहतियाँ - भू:, भुव:, स्व:- त्रयीविद्या 
का सार हैं। ओऑड्वार उनका भी सार है। वृक्ष के पत्तों में जिस प्रकार 
शिराजाल व्याप्त है। उसी प्रकार ओड्लार भी समस्त वाक में व्याप्त है। 
यह सब जो कुछ है, ओड्डार ही है। 


चौबीसवें खण्ड में केवल यजमान सामगान द्वारा कैसे स्वयं ही 
पृथिवी, अन्तरिक्ष ओर द्युलोक पर जय प्राप्त कर सकते हैं? उसका 
सड्डेंत दिया गया है। पहले ही हम बतला चुके हैं कि सामगान का प्रयोग 
सामयाग म हाता है। याग क॑.अन्त में तीन 'सवन' (साोमलता को कट 
कर रस निचोड़कर निकालना) प्रातः, मध्याह् और सायड्जाल होते हैं। 
यजमान प्रात:सवन क पूर्व ही गाहर्पत्य-अग्नि के पीछे उत्तरमुख बैठकर 
त्रासव सामगान करते हुए अग्नि क॑ प्रति आहुति देकर उनको मृत्यु के 
पश्चात्‌ पार्थिवलोक में ले जाने के लिए कहेंगे। तब वसुगण उनको प्रात: 
सवन का फल प्रदान करग। इसी प्रकार माध्यन्दिन-सवन में रौद्र-साम 
गाकर एवं वायु क प्रति आहुति देकर वे अन्तरिक्षत्रोक पर जय प्राप्त 
कर लेंगे, फिर तृतीय-सवन में आदित्य एवं वैश्वदेव सोम गाकर 
आदिल; ७वं विश्वेदेव के प्रति आहुति देकर चुलोक पर जय प्राप्तकर 
लंगे। पृथ्चिवी-जय का नाम “राज्य', अन्तरिक्ष-जय का नाम 'वैराज्य' और 
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रूपरेखा प्राप्त होती है) में इन्द्र एवं वायु का एक साथ आवाहन किया गया है 
(१।२।४-६)। ता स्वरों को भी क्रमश: विनर्दि, मृदु, बलवत्‌ श्लक्ष्ण, निरुक्त 
क्रौज्ठ, अनिरुक्त एवं अपध्वान्त इस प्रकार सजाया जा सकता है। दंवसंस्थान की 
ओर दृष्टि रखने पर इसे चेतना का आरोह-क्रम कहा जा सकता है। इसक साथ 
तुलनीय है मार्ग सड़ीत के सात स्वर और पशु-पक्षियों के स्वरों के साथ उनके 
सादृश्य की कल्पना। यहाँ कंवल क्रोश्ज पक्षी का नाम पाया जाता है। वारुण स्वर 
का वर्णन करने के लिए कहा गया है - यह भी लक्षणीय है। 





'बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ मु 


घुलोक-जय का नाम “स्वाराज्य' एवं 'साम्राज्य' है। यहीं द्वितीय अध्याय 
समाप्त होता है।' 





१. इस खण्ड म॑ वर्णित अनुष्ठान समग्र सोमयाग का सार हैं। क्रियाविशेष की बहलता 
* नहीं, ऋत्विकों की सहायता लेने का भी कोई प्रयोजन नहीं, बल्कि यजमान केवल 
”... विद्याबल से ही एक सरल एवं सद्डिप्त कर्म के द्वारा समग्र याग का फल प्राप्त 
करते हैं (तुलनीय. मूल में - 'क्व तहिं यजमानस्य लोक इति स यस्त॑ न विद्यात 
: कर्थ कुर्याद्‌ अथ विद्वान्‌ कुर्यात्‌* - २)। यह सल्लेपण वेदिकभावना का एक 
. _ वेशिष्ट्य है। पहले भी हमने देखा है कि साम किस प्रकार अन्त तक जाकर 
.._ ओड्डूर में पर्यवसित होता है? अतएव क्रियाविशेष की बहुलता साधना का आरम्भ 
कहा जा सकता है, जा मन्दाधिकारी क॑ लिए हैं।.....कनोपनिपद्‌ में देखते हैं कि 
अग्नि, वायु एवं इद्ध ब्रह्मस॑स्पर्श के क्रमिक सोपान हैं। किन्तु यहाँ अग्नि, वायु 
आदित्य एवं विश्वंद्व हैं। आदित्य अद्वतचतना है और विश्वेदेव उसकी विभूति 

तु. 'एक सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति' (ऋ. .१।१६४।४६)। वसुगण एवं रुद्रगण क्रमश 
अन्न (४८7६२) ओर प्राण को अन्तर्यामी चित्शक्ति हैँ, जो अग्नि और वायु 

की ही विभूति हं। लोकद्गार का उल्लेख ऋकसंहिता क॑ आप्री-सृक्तों में है। वहाँ 
उसका नाम 'दवीद्वरि:' अथवा ज्योतिद्रार या दुवार है। समस्त अनुष्ठान का तात्पर्य 
चेतना का उत्तरायण अर्थात्‌ पार्थिवचेतना से विश्वचेतना में व्याप्त हो जाना है। 
अन्त को इस चंतना को ही अध्यात्मसाधनशास्त्र में 'जीवन्मुक्ति' की संज्ञा प्राप्त 

है। मृत्यु के पश्चात्‌ (मूल में 'परस्तादायुष:') यजमान एक चिन्मय सर्वात्मभाव 
लेकर एक ही समय पार्थिव, अन्तरिक्ष एवं दिव्यलोक क॑ समूह में ही रहेंगे - यह 
लोकप्राप्ति का अन्तिम परिणाम है। गीता में जीवित अवस्था में 'ब्राह्मीस्थिति' एवं 
अन्तकाल में “ब्रह्मनिर्वाण' हैं; यहाँ हमने एवं पहले भी देखा है, द्र. कौषीतकी- 
उपनिषत्‌प्रसड्र) - अनिर्वाण-आदित्यस्थिति पाते हैं। आकाश में प्रज्वलित सूर्य के 
साथ यजमान एकाकार होकर रहे - जसे जीवन में, वैसे मरण में। यदि हम कहें 

कि सर्ववर्ण आदित्य की भूमिका अवर्ण आकाश है, यहाँ ही यजमान की उत्क्रान्ति 
का पर्यवसान है, तो यह बात निर्वाणवाद के अनुकूल होगी, किन्तु उपनिषत्‌ 
आदित्य के 'शुक्लं भा:' और 'नील॑ पर:कृष्णम्‌” दोनों के बीच किसी विरोध की 
कल्पना नहीं करती है। दोनों ही हिरण्मयपुरुष की दिव्य विभूति हैं (छा. १।६-७)। 
ऋकसेहिता के सोममण्डल के उपान्त्य सूक्त में हम जिस अमृतलोक की विवृति 
पाते हैं, वहाँ ' अजख्नज्योति, आनन्द, तृप्ति एवं स्वधा' है। वह मुख्यत: आदित्य 
की शुक्ल भाति को ही लक्ष्य करता है, यद्यपि वहाँ लोकोत्तर का सड्भेत भी 
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छान्दोग्योपनिषद्‌ के तृतीय अध्याय में उन्‍नीस खण्ड हैं। प्रथम के रूप में चिहित करके गति-विभाग को कल्पना की 
ग्यारह खण्डों में मधुविद्या का वर्णन है। यह आदित्योपासना का ही 


नामान्तर हैं। उपासना के पाँच पर्व हैं, जिनमें चेतना के क्रमिक विकास 
| । क 
की एक विवृति प्राप्त होती है। ध 


30220 2202 
22200 


* 
् 


2, 


के छत्ते जैसा है। उसमें आदित्य का रश्मिजाल फैला है, उसकी रश्मियाँ 
मधुचक्र के मधुकोष हैं। यजमान जो वेदविहित कर्म करते हैं, उसका 
7 उमसरस अथवा अमृत है। जिसके द्वारा मधुकोष पूर्ण होते हैं। यह 
अमृत ही आदित्य का विचित्र रूप अथवा आभा है। गणदेवता इस रूप 
न जागते हैं, इसका दर्शन करके तृप्त होते हैं और फिर उसमें ही मिल. 


९, « 


अन्तरिक्ष के ऊर्ध्व गोलार्द्ध में है। अस्तमित आदित्य जब फिर पूरब में 
उठकर आते हैं, तब हम कल्पना कर सकते हैं कि खगोल के निम्न 
गोलार्द्ध से होता हुआ एक और पथ है। आदित्य की वार्षिक गति एक 
बार दक्षिण से उत्तर की ओर और एक बार उत्तर से दक्षिण की ओर 
है। जिसे हम उत्तरायण और दक्षिणायन कहते हैं। दोनों अयनों का 
परिमाण छह-छह महीने हैं। पुराण में उसे देवताओं का “अहोरात्र' कहा 
गया है। यह अयनकालव्यापी अहोरात्र पृथिवी क॑ सुमेरुवृत्त में अब भी 
होता रहता है। 


आर्य ज्योति के उपासक हैं। आदित्य का प्रकाश हमें दिन में 
मिलता है, अतएव रात्रि की अपेक्षा दिन को साधना के लिए अधिक 
अनुकूल मान सकते हैं। उत्तरायण में दिन का प्रकाश बढ़ जाता हे, 
दक्षिणायन में कम हो जाता है। इसलिए दक्षिणायन की अपेक्षा उत्तरायण 


साधना के लिए अधिक अनुकूल है। 


साधना के पर्याय का विन्यास करते हुए उपनिषद्‌ में पहले दो 
अनुकूलकाल का उल्लेख किया गया है। प्रथमत: जब आदित्य पूरब से 
उदित होकर पश्चिम में अस्त होते हैं, उनकी उपासना। तब मनुष्य का 
दिन होता है। दिन के प्रकाश में चेतना को आप्लुत अथवा सिक्तस्नात 
रखना 'वासवीसिद्धि' है। अग्नि वसुगणों में प्रमुख हैं, वे पृथिवी-स्थान 
देवता हैं। इसलिए इस सिद्धि को हम आग्नेयीसिद्धि भी कह सकते हैं। 
यहाँ अमृत-चेतना का अभ्युदय 'है, अतएव उसके रूप को उगते सूर्य 


हर 








हि 
ध 


जात ह। जा यजमान इस रहस्य को जानते हैं, वे भी साथ-साथ गणदंवता 
का सायुज्य प्राप्त करते हैं। 
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रूपक के विना सीधे, शब्दों में कहें, तो आदित्य निर्मल अद्वयचेतना 
शरीक है। वदबिहित कर्म साधक को इसी चेतना में पहुँचा देता है। 
किन्तु पहुँचने क॑ रास्ते के उत्तरोत्तर पाँच धाप हैं। जिसमें साधनफल के 
उत्कर्ष का तारतम्य ह। यह तारतम्थ आदित्यरश्मि के दिगूविभाग एवं 
आदित्य क॑ गतिविभाग द्वारा समझाया गय्या है। पूर्व, दक्षिण, पश्चिम 
उत्तर - है इस प्रकार दक्षिणावर्त-क्रम से दिशाओं को रखकर सब क अन्त 
मे ऊध्वेदिक्‌ को रखा गया है, और फिर प्रत्येक दिशा को आदित्य के 
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(अवरोधन दिव:) है। यहाँ हम पाते हैं सिद्धि के चार स्वर - राज्य, बेराज्य 
स्वाराज्य एवं साम्राज्य। उसके साथ तुलनीय भूतजय, इन्द्रियजय एवं प्रकृतिजय 
( पात. ३४४, ४७, ४८) ऋक्‌संहिता में है - अग्नि का राज्य (७।६।२), इन्द्र 
की स्वराज्य (१८०), वरुण का साम्राज्य (१२५१०, ८।२५ (८, १७)। वैराज्य 
शब्द नहीं है, किन्तु चतुष्पातपुरुष के व्यक्त एकपाद से विराट के आविर्भाव का 
उल्लेख ह (१०१९०॥४,५)। एक स्थान पर है - ' विराट्‌ सम्राट्‌ विभ्वी: प्रभ्वी: 
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२२८ वेद-मीमांसा 
दूसरे पर्याय में है उत्तरायण के आदित्य की उपासना। उनकी गति 
दक्षिण से उत्तर की ओर होती है। यह देवताओं का दिवा भाग है। पहले 
की “उज्ज्योति:' हैं, यह “उत्तरज्योति:' है।' इस ज्योति को प्राप्त करना 
'रैद्रीसिद्धि' है। रुद्रणण अन्तरिक्षस्थान देवता हैं, उनके प्रमुख इन्द्र हैं।' 
इसलिए इस सिद्धि को 'ऐन्द्रीसिद्व! भी कहा जा सकता है। तब 
अमृतचेतना माध्यन्दिन-सूर्य की तरह भास्वर होती है। अत:, उसका रूप 
शुक्ल है। इस सिद्धि का साधन यजुर्वेद है।. 


किन्तु दिन के साथ युक्त हे रात्रि, उत्तरायण के साथ दक्षिणायन, जो 
देवताओं की रात्रि है। लोगों की दृष्टि में दिन का प्रकाश बुझ जाता है, 
किन्तु आदित्य की दृष्टि में नहीं। इसलिए दिन यदि व्यक्तज्योति:, तो 
रात्रि अव्यक्तज्योति: है। दिन की अपेक्षा रात्रि का रहस्य और भी गहरा 
है। इस रहस्य को प्राप्त किये बिना आदित्यविज्ञान सम्पूर्ण नहीं होता है। 
आदित्य में दिवा भी नहीं, रात्रि भी नहीं; किन्तु उसे समझने के लिए 
दिन के प्रकाश को पार करके रात्रि के अँधेरे में डुबकी लगानी होगी।' 


साधना के तृतीय पर्याय में रात्रि के अन्धकार के भीतर से आदित्य 
गति का अनुसरण करना होगा। उस समय चेतना का मोड प्रवृत्ति से 
निवृत्ति की दिशा में मुड जाएगा। इसलिए प्राकृत-दृष्टि में आदित्य की 
२. ऋ. से. १॥५०॥१० 
२. निरुक्त मतानुसार वायु (१०२)। ऋकसंहिता के प्रथम मण्डल के प्रथम अनुवाक 
में अग्नि और वायु के पश्चात्‌ ही इन्द्र-वायु देवतायुग्म का उल्लेख है (१२।४-६)। 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में बतलाया जाता है कि पुरुष के दश प्राण एवं आत्मा को 
लेकर एकादश रुद्र (३।९।४)। तो फिर प्राणों के ऊपर आधिपत्य रौद्रीसिद्धि का 
बोधक है। 
३. हर. ऋ. रात्रिसूक्त : रात्री व्यख्यदायती पुरुत्रा देव्यक्षभि: ......ज्योतिषा बाधते तम: 
(१०।१२७।१,२)। 
४. इस प्रसड्भ में स्मरणीय हे मृत्यु अथवा यम के यहाँ अतिथि होकर नचिकेता का 


तीन 'रात्रि' व्यतीत करने का प्रसड़। मृत्यु, प्रकृतचेतना की सुप्ति है; इसलिए 


अन्धकार है; किन्तु वस्तुतः वे 'वैवस्वत' अथवा नित्य भास्वर आदित्यचेतना से 
उत्पन हैं।.. 








वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ; दे 


गति विपरीत जान पडेगी, जैसे वे पश्चिम में उगकर पूरब में अस्त हो 
रहे हों। आदित्य अस्त की ओर ही जा रहे हैं; किन्तु अस्त का अर्थ तब 
विलोप नहीं, बल्कि 'अस्तिता' बतलाया जा सकता है।' यह आदित्य 
चेतना की सिद्धि है। वरुण आदित्य-गण के प्रमुख हैं, इसलिए इसे 
“वारुणीसिद्धि' भी कहा जा सकता है।' अमृतचेतना तब अविद्या-विनाश, 
अंसम्भूति अथवा मृत्यु के अन्धकार को चीरती हुई चलती है।* इसलिए 
उसका रूप कृष्ण है। इस सिद्धि का साधन सामवेद हे।* 


मानुषी-रात्रि को पार करने के पश्चात्‌ साधना के चतुर्थ क्रम में 
दैवी-रात्रि के अन्धकार को पार करके जाना होगा।' यहाँ दक्षिणायन में 





१. “अस्त' गृह की प्राचीन संज्ञा। द्र. ऋ. सं. ३५३।४ टीका। माथे के ऊपर उठकर 
आदित्य ढल जाते हैं - प्राकृत-चेतना का यह नियम है। इसका ही नाम जरा एवं 
मृत्यु है। किन्तु दिव्यचेतना अजर एवं आदत! वह चेतना प्राप्त करने के लिए 
आदित्य के उस ढल पड़ने की स्थिति का निवारण करना होगा। निरोध का मार्ग 
पकड़ने पर वह किया जा सकता है। बाहर चेतना जितनी ही क्षीण होती जाती 
है, अन्तर की चेतना उतनी ही बलवती होती है। यह निरोधयोग का अनुभूत सत्य 
है। यही आदित्य का पश्चिम में उदय है। इस उदयन का प्रस्थान जिस अस्त की 
ओर हो रहा है, वह आदित्य चेतना के स्वधाम में अथवा नित्य प्राची में हैं। उसकी 
चर्चा एकादश खण्ड में की जाएगी। 

२. संहिता में वरुण, रात्रि अथवा अव्यक्त ज्योति के देवता हैं। विशेष विवरण के लिए 
द्र, ऋ. सं. ३॥५४।१८ टीका। 


. ३. द्र, ईशोपनिषद्‌ ९-१४; क. १२१॥९। 


४. 'अथ यदेतदादित्यस्थ शुक्लं भा : सेव ऋक्‌, अथ यजन्नीलं तत्‌ साम (छा. १॥६।५)। 
साम का अर्थ है सुर, स्वर। भागवतजनों के परमदेवता आदित्य का यह 'नील॑ पर: 
कृष्णं भा:'; उनके भी हाथ में वेणु। उसके सुर अथवा स्वर-लहरी से वे यमुना 
के मृत्युस्तोत को ऊपर की ओर प्रवाहित कर देते हैं। 

५. - इस प्रसड़ में तुलनीय, सप्तशती की कालरात्रि एवं महारत्रि (१॥७९)। स्थूलदुष्टि 
से रात्रि की तुलना यदि अविद्या के साथ की जाए, तो कालसरात्रि को वेदान्त की 
परिभाषा में तूलाविद्या और महारात्रि को मूलाविद्या कहेंगे। अवचेतना एवं अचेतना 
की गहराई में छलाँग लगाकर प्रचेतना एवं अतिचेतना की कुण्डलित शक्ति को 
मुक्त करना निश्चय ही वीर-कर्म है। 
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२३० .._'  वेद-मीमांसा बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ... २३१ 


आदित्य की उपासना। तब उनकी गति विपरीत होती है, अन्धकार पहले 
से भी गाढ़तर होता है।!' अमृत-चेतना का रूप तब परःकृष्ण होता है। 
इसकी प्राप्ति को 'मारुती' अथवा 'सोम्यासिद्धि' कहते हैं।' इतिहास- 
युराणरूप वेद उसका साधन है, जो अधर्वाड्विस पर आधारित है! 


इन चार पर्यायों के पश्चात्‌ आदित्य की जिस गति के बारे में. 
बतलाया जाता है, वह ऊपर से नीचे की दिशा में है। स्पष्टतया यहाँ 
माध्यन्दिन-आदित्य ही उपास्य हैं। यहीं विष्णु का परमपद है, जहाँ 
पहुँचना वैदिक-साधना की सर्वोत्कृष्ट सिद्धि है। यहाँ से ही चिज्ज्योति 
अथवा चैतन्यज्योति अनन्त धाराओं में सृष्टि के ऊपर झर रही है। यहाँ 
दिन-राते का भेद नहीं; किन्तु गति है,ऊपर से नीचे झर पड़ने की गति। 


जिसके कारण इस भूमि पर अमृतचेतना का रूप 'ब्रह्मक्षोभ' है - अर्थात्‌ 
जो प्रकाश माध्यन्दिन सूर्य के भीतर पारे की तरह प्रस्फुरित हो रहा है, 
वही अमृत-चेतना का रूप है। यह सिद्धि साध्यगण की आश्रित है।' 
' ब्रह्म साध्यगण के प्रमुख हैं, और वे ही इस विद्या के साधन हैं। इस ब्रह्म 
का गुहय आदेश के द्वारा आहरण किया जा सकता है।' 





१, साध्यगण का उल्लेख ऋकसंहिता में पुरुषसूक्त (१०।९०) की अन्तिम ऋचा के 
अन्तिम चरण में है : 'ते ह नाक॑ महिमान: सचन्त यत्र पूर्वे साध्या: सन्ति देवा:।' 
नाक चुलोक की परमभूमि है (द्र, ३१५६ टी.)। साध्यगण वहाँ पूर्वदेव अथवा 
देवादिदेव क॑ रूप में हैं। इस ऋक्‌ की व्याख्या में ऐतरेय ब्राह्मण का कथन है कि 
साध्यगण छन्द हैं : (१।१६)। शतपथ ब्राह्मण की दृष्टि में वे प्राण हैं (१०॥२॥२।३)। 
निषण्टु में उन्हें रश्मि कहा गया है (१५), फिर च्ुस्थान के देवगर्ण के मध्य भी 
उनका उल्लेख है (नि. ५।६।२८)। यास्क वहाँ निरुक्ति देते हैं, “साध्या देवा: 
साधनात्‌' व्याख्या में दुर्ग कहते हैं, 'ते हि सर्वमिदं साधयन्ति यदन्यन 
सर्वकर्मभिरसाधितं, तत्‌ साध्या उच्यन्ते। ते च पुन: प्राणा: विश्वसृुज ऋषय: (तु. 
'तुन देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्च ये ऋ १०॥९०।७; यहाँ “देवताओं में जो साध्य 
एवं ऋषि हैं' यह अर्थ भी किया जा सकता हैं) 'ये सहस्त्रे संवत्सरसत्रेणेद 
विश्वमसृजन्त त एवैते अधिदेव॑ रश्मय:; विज्ञायते हि, प्राणा वे सप्त-ऋषय: साध्या । 
विश्वसृज इति।” सड्डेप में कहा जा सकता है कि विश्वसृष्टि के मूल में जिस 
महाप्राण की छन्दोलीला है, वही साध्य नामक देवगण हैं। परमपद से, आदित्य-रश्मि 
के निर्श्रण के साथ इस भावना की सड्भति है। 

२. वेद के सारभूत पाँच महावाक्य गुहय आदेशों के रूप में जाने जाते हैं। जिनमें 
प्रचोदक अथवा प्रेरकशक्ति है। आदिशड्डराचार्य ने अपने भाष्य में ऐसे एक आदेश 
“लोकद्वारमपावृणु' (छा. २२४४) का उल्लेख किया है। इसी प्रकार एक आदेश 
केनोपनिषद्‌ में है - 'यदेतद्विद्युतो व्यद्युतद्‌ आ इति' इत्यादि (४।४-६); तैतिरीय 
में - १।११ (आचार्य का अनुशासन), २।३ (मनोमयपुरुष का आत्मा); छान्दोग्य 

में : आदित्यो ब्रह्म (३।१९॥१), एक विज्ञान में सर्वविज्ञान (६।१।४,६) अहड्जरादेश 
(७।२५॥१), आत्मादेश (वही २) बृहदारण्यक में : मेति नेति (२।३।६)। 
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१. तु. ऋ. नासदीय सूक्त : तम आसीत्तमसा गूल्हहमग्रे १०॥१२९।३। 

२. -मरुद्गण चस्तुत: अन्तरिक्षस्थान देवता हैं, विश्वप्राण उनका स्वरूप है। ऋक 
संहिता में मरुद्गण 'रुद्रिया:' अथवा रुद्रपुत्र हैं (द्र, १३८॥७, २।३४॥१०, ३।२६।५, 
५१०७।७,.७।५६।२२....) रुद्र भी अन्तरिक्षस्थान देवता हैं। आध्यात्मिक दृष्टि से 
एकादश -रुद्र, एकादश इन्द्रिय अथवा प्राणवृत्तियाँ हैं (बु, ३।९।४)। उत्तरायण क॑ 
आदित्य की उपासना द्वारा रौद्री-सिद्धि और दक्षिणायन की आदित्योपासना से 
मारुती-सिद्धि। यह व्यष्टिप्राण से समष्टिप्राण में उत्तरण की घटना है। रात्रि के 
अधिदेवता वरुण हैं; और फिर इस रात्रि में ही चन्द्रमा का प्रकाश होता है। इसलिए 
यह सिद्धि सोम्यासिद्धि है। . 

३. हमें पहले ही यह ज्ञात है कि अरथर्वाड्रिसस त्रयी के बाहर हैं, उसमें श्रौतकर्म का 
प्राधान्य नहीं। यह जनमानस के निकट है। इतिहास पुराण भी वही हैं। फिर ब्राह्मण 
ग्रन्थों की व्याख्या के अनुसार मरुदूगण भी देवताओं में वैश्य अथवा जनसाधारण 
जैसे हैं (ऐ. १॥९; ता. ६१०१०, १८।॥१॥१४; श. ४५॥२॥१६; ते. १।॥८।॥३३। 
शाडख्यायन ७।८....)। तो क्या उपनिषद्‌ का यही सड्ढलेत है कि दक्षिणायन का मार्ग 
मुख्यतः जनसाधारण का है? लक्षणीय है, वैदिक-अनुष्ठानों में दिन का प्राधान्य-यद्यपि 
अतिरात्रयाग का उल्लेख वैदिक-साधना में भी है। किन्तु तन्त्र के अनेक अनुष्ठान 
ही रात्रि के हैं। इसके अलावा तमन्‍्त्र भारतवर्ष का लोकप्रचलित धर्म है। 

४. तु. ऋ. १२२।२०,२१; १।१५४५,६। 
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र्३्२ बेद-मीमांसा 


ब्रह्मक्षेम के ऊपर भी एक भूमि है, जहाँ कोई गति नहीं। वहाँ 
आदित्य का उदय भी नहीं, अस्त भी नहीं - अर्थात्‌ 'एकल' होकर 
मध्य में स्थिर रहते हैं।' 


इस मधुविद्या को उद्दालक ने अपने पिता से प्राप्त किया था। 
बृहदारण्यक में एक और मधुविद्या है (२५)। 


बारहवें खण्ड में गायत्री की उपासना है।' गायत्री का स्वरूप : 


१९. अधिभूत-दृष्टि से यह सुमेरुबिन्दु के द्वारा लक्षित ध्रुवनक्षत्र है। वरुण के ' ध्रुवं सद:' 
का उल्लेख ऋक्‌संहिता में है (८४१९); अन्यत्र यह ' ध्रुव॑ं सद:' उत्तम अर्थात्‌ 


सर्वोच्च एवं सहस्नस्थूण है। (२४१५, ५६२।६)। इससे ही अध्यात्मदृष्टि में 


'शिरसि सहस्रार' की कल्पना आई है। वरुण ब्रह्म की अव्यक्तज्योति है। गति की 
साधना में चेतना के उत्कर्ष के साथ-साथ काल का परिमाण क्रमश: बढता जाता 
है। यह भी लक्षणीय है। ह 
२. सात प्रधान वैदिक छन्दों में गायत्री आरम्भ का छन्द है। यह आठ अक्षरों के तीन 
पादों में रचित चौबीस अक्षरों का छन्द है। ऋकसंहिता में इसकी संज्ञा 'गायत्र' 
है। दशम मण्डल में केवल दो बार गायत्री का प्रयोग है (१०।१४।१६, १३०।४ )। 
गायत्री अग्नि का छन्‍्द है। इसका उल्लेख ऋक्‌संहिता में है : अग्नेर्गायत्रथभवत 
सयुग्वा (१०।१३०।४), पुरोगा अग्निर्देवानां गायत्रेण समज्यते (१।१८८।११) इस 
अग्निसम्लन्ध से ही गायत्री क॑ तीन समिध का उल्लेख दीर्घतमा कं ब्रह्मोद् सूक्त 
में हैं। (१।१६४।२५)। अन्यत्र देखते हँँ कि अग्नि क॑ तीन समिध में से एक ही 
मनुष्य के भोग में लगता है और दो लोकीत्तर में चले जाते हैं (३।२।९ )। गायत्री 
के साथ गान या गीत का सम्बन्ध है, यह संज्ञा से ही समझ में आता है। ( तु. 
ऋ. ११६४।२४, २१२, ३८।१४ ८।१।७, २।१४; ९।६०॥१)। पहले ही बतलाया 
गया है सामयोनि ऋक अधिकांश ही गायत्री छन्द में रचित हैं। ऋकसंहिता के 
अनुसार एक श्येन (बाज पक्षी) चुलोक से सोम का आहरण करके लाता है (द्र, 
४।२६-२७)। ब्राह्मण के अनुसार गायत्री सुपर्णी होकर चुलोक से सोम लेकर आती 
है (ऐ. ब्रा. ३४२५, श. ३।९।४।१०)। अन्यत्र हम गायत्री की जगह वाक्‌ को पाते 
हैं, जो 'महानग्नी' होकर स्त्रीकाम गन्धवों को बहकाकर सोम ले आती है (ऐ. 
१।२७)। सायण अपने भाष्य में शाखान्तर से उद्धरण देते हुए दिखलाते हैं कि यह 
नग्निका एक वर्ष की लड़की है। संहिता एवं ब्राह्मण की इन समस्त उक्तियों से 
गायत्री का महत्त्व समझ में आएगा। सम्प्रति हम गायत्री के अर्थ में इस छन्द में 
रचित विश्वामित्र के एक सावित्री ऋक्‌ को ही समझते हैं (३।६२।१०)। यहाँ 
गायत्री के अर्थ में उस ऋक्‌ को ही लक्ष्य किया जा रहा है या नहीं, वह स्पष्टतया 
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अधिदेवत-दृष्टि में वे वाक' और अध्यात्म-दृष्टि में वे प्राण हें।' 
वाक्‌-प्राणरूपिणी गायत्री चतुष्पात्‌ है। पुरुष भी चतुष्पात्‌ है।' गायत्री और 
पुरुष एक ही हैं।* पुरुष का एकपाद यह सर्वभूत है और गायत्री का भी 





नं 


समझ में नहीं आता। किन्तु बुहदारण्यक में गायत्रीप्रसड़ में विशेष रूप से सावित्री- 
गायत्री का ही उल्लेख किया गया है (गायत्रीमेव सावित्रीमनुब्रूयातू ५।१४।५; तु. 
श. ११॥५।४।७)। किन्तु विश्वामित्र की उस ऋक्‌ के अतिरिक्त भी ऋकसहिता 
में गायत्री छन्‍्द में रचित अन्य कई सावित्रमन्त्र हैं (१।२२॥५-८, १॥२४।३-४, 
५।८२।२-९)। इस अन्तिम सूक्त का प्रथम मन्त्र अनुष्टुप्‌ छन्‍्द में रचित एक 
सावित्रमन्त्र है और बृहदारण्यक में यह मन्त्र ही उक्त गायत्री प्रसड्भ में उद्दिष्ट है, 
वह स्पष्ट समझ में आता है। इसलिए छान्दोग्य में गायत्री छनन्‍्द को ही विशेष रूप 
से लक्ष्य किया गया है। इसका अनुमान निःसट्जोच किया जा सकता है। किन्तु 
गायत्री छन्द में रचित अन्यान्य सावित्र-मन्त्रों का अतिक्रमण करके विश्वामित्र के 
मन्त्र ने ही धीरे-धीरे प्रधानता प्राप्त कर ली थी, उसका प्रमाण हमें तब मिलता 
है, जब देखते हैं कि तैतियारण्यक के खिलकाण्ड में ठीक इस प्रकार ही अन्यान्य 
देवताओं की गायत्री रचित हुई है (१०।१।५-७)। इन देवताओं में पौराणिक देवता 
हैं। सामवेद के ग्राममेय गान कं प्रारम्भ में ही विश्वामित्र के मन्त्र को स्थान 

दिए जाने से समझ में आता है कि अति प्राचीनकाल से ही इसमें एक विशेष 
महत्त्व आरोपित किया गया था। विशेषतया व्याहतियुक्त करक॑ वाजसनेय संहिता 
में भी इसका उल्लेख किया गया है (३६।३; तु. बृ. ६०२६; मन्थ कर्म क॑ विनियोग 
में)। यह भी इसक महत्त्व का एक प्रमाण है। सामवेद की जेमिनीयोपनिषद्‌ में 
इस मन्त्र की ही व्याख्या की गई है (४।२७-२८)। 

बाग वे गायत्री १। 

कण्डिका ३, ४। गायत्री ही प्राण है, इसका उल्लेख मूल में नहीं है; किन्तु 
अध्यात्म-साधना में प्राण का प्राधान्य उपनिषद्‌ में बहुसम्मत है। तु. एवमेवैषा 
गायत्र्यध्यात्मं प्रतिष्ठिता सा हैषा गयांस्तत्रे , प्राणा वे गयास्तत्‌ ग्राणांस्तत्रे तद्चद्‌ 
गयांस्तत्रे तस्माद्‌ गायत्री नाम (बृ. ५।१४।४)। प्राण को लेकर ही कहा जा सकता 
है कि गायत्री षड्विधा हे (कण्डिका ५)। 

ऋ, १०॥९०।३। 

ऋकसंहिता में वाक्‌ और ब्रह्म के समानाधिकरण्य अथवा मिथुनीभाव का उल्लेख 
है (१०।११४।८)। ब्रह्म स्वरूपत: चेतना का विस्फोटन है, एवं बाक्‌ उसका ही 

स्फुरण है। अतएव वाक्‌ ब्रह्मशक्ति है। शक्तिमान्‌ और शक्ति अभेद-अभिनन हैं। 

यहाँ भी वही है। 
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वही है। पुरुष के अन्य तीन पाद पृथिवी, शरीर और हृदय हैं। अन्तर्मुखी 
दृष्टि यहाँ क्रमश: स्थूल से मूल की ओर जाती है। हृदय गायत्री का 
तुरीय अथवा चतुर्थ पाद है।! जो आकाश बाहर है, वही भीतर है, और 
भीतर का आकाश हृदय में घनीभूत हुआ है। यह हृदयरूपी आकाश ही 


गायत्री तथा ब्रह्म की परम प्रतिष्ठा है।' इस प्रतिष्ठा का स्वरूप है एक 
प्रवर्तनाहीन अचलवप्रतिष्ठ पूर्णता का अनुभव। 


तत्पश्चातू्‌ तेरहवें खण्ड में “द्वारपा' उपासना है। उपनिषद्‌ के अनेक 
स्थलों पर इन द्वारपालों का उल्लेख है। पिछले खण्ड में हमने देखा कि 
हृदय ही त्रह्मपुर है। यहाँ ही ब्रह्म एवं ब्रह्मशक्ति की प्रतिष्ठा है। ब्रह्म के 
निकट पहुँचने के लिए इस हृदय में पाँच 'देवसुषि' अथवा ज्योति-द्वार 
हैं।* प्रत्येक द्वार पर एक-एक ब्रह्मपुरुष हैं, जो द्वार के रक्षी हैं। उनकी 
उपासना के द्वारा साधक ब्रह्म में पहुँच सकता है। अध्यात्म-दृष्टि में ये 
ब्रह्मपुरुष प्राण एवं इन्द्रियाँ हैं। एक प्राण की ही पाँच वृत्तियाँ या तरड्ठें 
हैं - जिन्हें प्राण, व्यान, अपान, समान एवं उदान कहते हैं। ये सभी प्रज्ञा 
को ही क्रियाशक्ति हैं। प्राण की गति सामने की ओर और अपान की 
गति उसके विपरीत पीछे की ओर होती है। इसलिए दोनों में मेरु सम्बन्ध 
(7),/२।[]%५) अथवा ध्रुवत्व है। उसी प्रकार व्यान एवं समान में है 


में है, 
व्यान की गति विच्छुरण या छितराव-बिखराव में है और समान की गति 


संहरण में है। तो फिर परस्पर चारों गतियों का रेखाचित्र (+) इस 
योग-चिह्न जैसा हो सकता है। हृदय देहकाण्ड के मध्यभाग में है। उसे 
एक गोलक या वर्तुल के रूप में कल्पना करके उसके सामने की ओर 
प्राण के द्वार की स्थापना की जा सकती है। तो अपान का द्वार पीछे की 
ओर होगा। दाहिनी ओर यदि व्यान का द्वार होगा, तो बायीं ओर समान 
-का द्वार होगा। और गोलक के केन्द्र से ऊपर की ओर उदान का द्वार 
 होगा। 


इन पाँच वृत्तियों के साथ क्रमश: पाँच इन्द्रियों को युक्त किया गया 
है। ग्यारह इन्द्रियों में से ब्रह्मप्राप्ति के साधन के रूप में पाँच इन्द्रियों का 
चयन किया गया है, जिनमें चक्षु, श्रोत्र, वाकू, मन एवं वायु मुख्य हैं।' 


अधिदेवत-दृष्टि में ये पाँच प्राण एवं पाँच इन्द्रियाँ - क्रमश: 
आदित्य (सूर्य), चन्द्रमा (सोम), अग्नि, पर्जन्य एवं आकाश (द्यो:), 
पाँच देवता हैं। आदित्य दिव्यज्योति है, अग्नि पार्थिवज्योति है; चन्द्रमा 
दिव्य-अमृत है एवं पर्जन्य उसका ही मूसलाधार वर्षण है। इस प्रकार 
देवताओं में भी प्राणवृत्ति के अनुरूप मेरु-सम्बन्ध अथवा श्रुवता का बोध 
होगा। 


अध्यात्म-साधन के साथ उपासना करनी होगी, अर्थात्‌ इन्द्रिय एवं 
प्राणवृत्ति का सहारा लेना होगा। निश्चय ही देवता का आनुकूल्य उसको 
पृष्ठभूमि में होगा एवं उसके फलस्वरूप एक-एक उपासना में ब्रह्म की 
ही एक-एक दिव्य विभूति के अनुभव का स्फुरण होगा। फिर यह 
अनुभव जीवन में अभ्युदय॒ का रूप धारण करेगा। आदित्य के 
अनुभव में प्राप्त होगा तेज एवं अन्नादत्व (जड़ का आत्मसात्करण 
6 5जाशा 7700), चन्द्रमा के अनुभव में श्री एवं यश (ईशना), 





९. बृहंदारण्यक में गायत्री के इस तुदरीय पाद के सम्बन्ध में बतलाया जाता है : 
'एत्देव तुरीय॑ दर्शतं पद परोरजा य एप तपति' (५।१४।३)। इसलिए गायत्री का 
तुरीय अथवा चतुर्थ पाद आदित्य है। आदित्य में जो पुरुष है, वही पुरुष इस हृदय 
में भी है, दोनों पुरुष ही एक हैं। इसका उल्लेख अन्यत्र उपनिषद्‌ में है (द्र. ईशो, 
१६, ते. ३।१०।४....योगियों ने हृदय के आदित्य को ' हार्दज्योति:' बतलाया है। 


गायत्री अग्नि के छन्द रूप में साधक को आदित्य...पहुँचा देती है। वैदिक यज्ञ 
साधना का वही तात्पर्य है। 


२. द्र दहरविद्या, छा. ८।१। 


है तु. ऋक्संहिता का 'देवीद्वरि:'; द्र. आप्री सूक्त ३४५ टीका। 
४. द्र, कौ. तृतीय अध्याय 





१. वायु स्पर्शन्द्रिय का द्योतक है। अन्य विवरण में वायु के स्थान पर प्राण है। उदान 
की क्रिया मेरुदण्ड के भीतर से स्पर्शस्रोत की तरह अनुभूत होती है। इसलिए वायु 
की गति के साथ उसकी उपमा, एक नली में फूँक देने पर जिसप्रकार होता है। 
उस प्रकार दी गई है। 
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अग्नि के अनुभव में ब्रह्मवर्चस्‌ (मन्त्रवीर्य) एवं अन्नादत्व, पर्जन्य के ऊपर लम्बरूप में न होकर मानो समतल रूप में है। उदान की ऊर्ध्वगति 
अनुभव में कीर्ति एवं व्युष्टि (अरुणोदय की झलझलाहट) एवं आकाश के साथ-साथ समस्त समतल तब पृथिवी से चुलोक की ओर धीरे-धीरे 
के अनुभव में ओज: एवं मह: (व्याप्तिचैतन्य की शक्ति)। ऊंपर उठ जाएगा। 

: व्याप्ति और संहरण की क्रिया को एक कोण के रेखाचित्र (<) 
द्वारा समझाया जा सकता है। दो कोण यदि विपरीत दिशा में स्थापित 
किए जाएँ, तो एक पूरण या गुणन-चिह » बनता है। इस गुणन-चिह्न को 
योगचिह्न के ऊपर स्थापित करने पर जो रेखाचित्र होगा, उसको कल्पना 
ग्राण-अपान एवं व्यान-समान की गति के चित्र के रूप में की जा 
सकती है। इस चित्र का केन्द्र-बिन्दु हृदय है। 


भावना के समय चक्षुग्राहय आदित्यज्योति को सामने की ओर से 
आकर्षित करके यदि हृदय क॑ केन्द्र में संहत अथवा. एकत्र किया जाए 
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ब्रह्मज्योति जिस प्रकार लोकोत्तर एवं लोकात्मक है, उसी प्रकार 
देहगत भी है। विश्व में फैलकर, उससे अलग वह इस हृदय में सिमट 
कर समा गई है। उसका अनुभव इन्द्रियों एवं प्राणवृत्तियों द्वारा हृदय में 
ही करना होगा। अनुभव की दो पद्धतियाँ हैं, एक आहरण और एक 
विसृष्टि। नेत्र द्वारा ब्रह्मज्योति एवं श्रोत्र द्वारा ब्रह्मघोष का आहरण हम 
हृदय में कर सकते हैं और हृदय से ही उसे वाक्‌ एवं मन द्वारा विसृष्ट 
कर सकते हें। नेत्र रूप को ग्रहण कर सकते हैं और श्रोत्र अरूप को। 
इसलिए नेत्र की अपेक्षा श्रोत्र का अनुभव सूक्ष्म होता है। उसी प्रकार 
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वाक्‌ की अपेक्षा मन की विसृष्टि भी सूक्ष्मतर होती है। तो वह वहाँ आकर चिदग्नि के कन्द में परिणत हो जाती है एवं वहाँ < 

| इसके अतिरिक्त प्राण का धर्म व्याप्ति हे और अपान का धर्मसंहरण से वाक्‌ अथवा मन्त्र का स्फुरण होता हैं। वाक्शक्ति बह का " 
| है।' उसी प्रकार व्यान और समान के बारे में भी व्याप्ति व्यान का धर्म हृदय के पीछे की ओर महाशूत्य में ह+ वन लक ही कक मि । 
|; आल ५ के सहरण या अपान द्वारा हाँ हा 4; 
.ः 6 हैं और सहरण समान का धर्म हैं। आध्यात्मिक दृष्टि से आधार में मे पन्तारत हो जाता 0 अहम शॉणाणान ते: बीते अथवों ; 
2 ; ५ ने आर | प्राण समय ५ ुंद ह। 
| प्राणापान को क्रिया ऊपर-नीचे ओर व्यान-समान की क्रिया आस-पास काम लक मा ही 200 पर मल " 


अन्तर्ब्याप्त होकर कार्य करते हैं। 


यह प्राथमिक भावना है। इसके सिद्ध होने के पश्चात्‌ अनुरूप 
पद्धति से द्वितीय भावना करनी पड़ती है। उस समय वायु की गति 
दाहिने-बायें होती है। आदित्य से ऊपर चन्द्रमा और दिन के प्रकाश से 
परे रात की नीरवबता है। इस नेःशब्द्य या नीरवता को जिस इन्द्रिय द्वारा 
ग्रहण किया जाए, वही “दिव्य श्रोत्र' है। महाशून्य की व्याप्ति में जो 
स्पन्द है, उसे अनुरूप पद्धति से आकर्षित करके हृदय में लाना होता है। 
चन्द्रमा का अमृत-प्लाबन पर्जन्य में संहत होता है और वहाँ से 
शिव-सड्ूल्पमय दिव्य मन स्फुरित होता है।' इस मन की शक्ति बायें 


होती है, किन्तु क्रियाओं का क्षेत्र ही वर्तुल है। ऊर्ध्वाध: अथवा 
ऊपर-नीचे की क्रिया को समतल पर लम्ब (एगरए्पाराटाा #7?) 
के रेखाडून द्वारा समझाया जा सकता है। यह उदान की गति-रेखा है 
और समतल प्राणापान एवं समान-व्यान की गति-रेखा के आधाररूप में 
रचित होगा। किन्तु इस ओर भावना के लिए प्राणापान की गति आगे 
और पीछे निर्दिष्ट की गई है। अर्थात्‌ योग-चिह्न का रेखाचित्र पृथिवी के 
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१. यहाँ सिद्ध वाक्‌ एवं सिद्धमन की ही बात हो रही है। वाक्‌ और मन को साधन 
रूप में भी ग्रहण किया जा संकता है। 

२. इसे प्रश्वास एवं निःश्वास के समय समझा जा सकता है। नि:श्वास में सह्डुचन 
और प्रश्वास में प्रसार ; एक से देह के भीतर सिमट आना और एक से देह के 
बाहर फैल जाना। 


(4४%५६१८५: 


9 





९. द्र. छा. ४॥१५॥५॥ 
२. ऋ. खिल, ४॥११। 
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२३८ बेद-मीमांसा 
रास्ते से धारा रूप में लगातार झरती हुई महाशून्य में फैल जाती है। ऋक 
संहिता को भाषा में पर्जन्य रेतोधा होते हैं। प्राणापान की तरह व्यान-समान 
भी वहाँ अन्तर्व्याप्त होकर कार्य करते हैं। 


इन क्रियाओं को अनुलोम-विलोम दो रूपों में ही किया जा सकता 


है। अर्थात्‌ जिस प्रकार दर्शन से वाक्‌ में एवं श्रवण से मन में जाया जा 


सकता है उसी प्रकार वाक्‌ से दर्शन में एवं मन से श्रवण में जाया जा 
सकता है। 


हंदय के केन्र से मूर्द्धा की ओर एक और पथ है।' इस पथ में 
उदान की गति है। तब इन्द्रिय को वायु* और देवता को आकाश कहा 


गया हैं। साधना के पक्ष में यह मार्ग पकड़ना ही ग्रशस्त अथवा श्रेष्ठ है। 
इस पकड़कर अन्यान्य भावनाएँ भी की जा सकती हैं। 


ब्रह्मज्योति को देखना, सुनना, प्राण द्वारा अनुभव करना, मन एवं . 


वाक्‌ में स्फुरित करना ही द्वारपा-उपासना की सिद्धि है। 


तेत्पश्चातू चोदहवें खण्ड में विख्यात शाण्डिल्य-विद्या हैं। ऋषि 


शाण्डिल्य का अनुशासन हैं - 'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म, तज्जलानिति शान्त 
उपासीत अर्थात्‌ यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही हैं। उसमें ही वह जन्मता है 
लय होता है, उसमें ही जीवित रहता है। यह जानकर शान्तभाव से 


हि 


डण >> 


“उपासना करोगे।* “क्रतु” अथवा चिन्मय सृष्टि-सामर्थ्य के द्वारा अन्तर में 
. द्र. क. २।३।१६ 


यही अन्यत्र मुख्य प्राण। 


यहाँ ब्रह्म विश्वात्मक है, किन्तु इस कारण वह विश्व में ही निःशेषित नहीं, बल्कि 


उससे परे भी वह है। ब्रह्म का लक्षण बतलाने के पश्चात्‌ ही शाण्डिल्य का कथन 


हैं कि वह आकाशात्मा, अवाकी, अनादर अर्थात्‌ आकाश की तरह ही शून्य 


निस्तब्ध, निराग्रह है। यह उसके विश्वातीत स्वरूप का वर्णन है। वह विश्वात्मक 
होकर भी विश्वोत्तीर्ण, विश्वातीव है - यह भाव सर्वत्र है। ऋकसंहिता के पुरुष 
सूक्त में भी हम वही देखते हैं [१०९०१ द 


] )२]। अतएव पाश्चात्य-पण्डितों का 
कल्पित ॥५एपप्ताआा$॥॥ वेदान्त में कहीं नहीं है। शाण्डिल्य के सर्वब्रह्मवाद के 













आत्मचेतन्य 


होकर। जो मनोमय प्राणशरीर चिज्ज्योति स्वरूप है, जो सत्य-सड्डूल्प, 


वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २३९ 


बह्यबोध को इस प्रकार प्रतिष्ठित करना होगा - “ब्रह्म मेरे हृदय में 


रूप में प्रतिष्ठित है, 'अणोरणीयान्‌' और “महतो महीयान्‌' 


सर्वकर्मा, सर्वकाम, सर्वगन्ध, सर्वरस, सर्वव्याप्त है। फिर जो आकाशात्मा, 
अबाकी या वाक्रहित, अनादर अथवा सम्भ्रमशून्य है, प्रेति में अर्थात्‌ 
मर्त्मभाव का अतिक्रम करने के पश्चात्‌ इसे ही में अवश्य ब्राप्त 


करूुँगा।" 


पन्द्रहवें खण्ड में कोशविद्या है। यहाँ सर्वगत ब्रह्म को भावना 


कोशरूप में की गई है। कोश का अर्थ है जिसमें कुछ रखा जाए। यहाँ 
एक हाँडी की कल्पना की गई है। हाँडी का तल या पेंदा पृथिवी है, पेट 





निकट ही याज्ञवल्क्य का नेतिवाद है (तु. बृ. २।३।६ द्र. २।४)। वेदान्त की ये दो 
मुख्य धाराएँ हैं, जो क्रमश: दार्शनिक परिणामवाद एवं विवर्तवाद में स्वत: स्पष्ट 
हैं। कंबल नेतिवाद पर बल देने से जगत्‌ मिथ्या हो जाता हैं। साधक क निकट 
एक समय ऐसा होता भी हैं, किन्तु उससे जगत्‌ का पूर्ण मिथ्यात्व प्रमाणित नहीं 
होता। फिर ब्रह्म के एक पाद में ही जगतू है और तीन पाद में जगत्‌ नहीं है। यह 
भी सत्य है, किन्तु उससे भी जगत्‌ का ऐकान्तिक मिथ्यात्व प्रमाणित नहीं दा होता, 
बल्कि एक पद में जगत्‌ का सत्यत््व ही प्रतिष्ठित होता है। वस्तुतः इन्द् या 
मन का है विज्ञान का नहीं। विज्ञान की दृष्टि में बह विश्वातीत होकर भी 
विश्वात्मक है। इसमें अन्योन्य विरोध की कोई गुंजाइश ही नहीं। उसे विश्वातीत 
में जानने के लिए जगत्‌ से परे जाना ही होता है। तभी नेतिबाद की प्रयोजनीयता 
है। वहाँ से लौटकर आने पर हम देखते हैं कि वही या ब्रह्म ही सब कुछ हुआ 
है। उस समय हम सर्वत्रह्मवाद पाते हैं। उत्तरण के समय नेतिवाद, जिसका 
पर्यवसान बुद्ध की सर्वशून्यता में है; और अवतरण के समय सर्वन्नह्मवाद जो उसका 


ही परिपूरक है। शाण्डिल्य भक्तिधर्म के प्रवर्तक हैं, ऐसी प्रसिद्ध है। भक्तिमार्ग के 


वेदान्त में परिणामवाद ही स्वीकृत है। ह 
लौकिक अर्थ में प्रेति मृत्यु है। किन्तु राहस्यिक आर्थ में चेतना का उत्तरण हैं। 
उपनिषद्‌ में यह अर्थ भी ग्रहण करना पड़ेगा, नहीं तो अध्यात्म-विज्ञान पूर्णान्न 
नहीं होगा। | 
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कट वेद-मीमांसा 
अन्तरिक्ष है, गला चुलोक है। उसके कोणों को' दिक्‌ या दिशा की संज्ञा 
दी गई है।' पूर्व से दक्षिणावर्त-मुंडुने पर चार दिशाओं के नाम हैं - 


क्रमश: जुहुं, सहमाना, राज्ञी और सुभूता।' इन चारों दिकशक्तियों के 
सन्नम-स्थल पर वायु है, जिसे आध्यात्मिक-दृष्टि से प्राण कहते हैं। 
पर _वसुधान' अर्थात्‌ ज्योति से पूर्ण है।* शक्ति की दृष्टि से देखने 
पर वह ग्राण से पूर्ण है। ज्योतिर्मय प्राण ही अजर एवं अमृत है। इसलिए 
ब्रह्मकोश 'अरिष्ट' अर्थात्‌ जर-मृत्यु द्वारा अहिंसित है। हम प्रतिदिन इस 

ब्रह्म को आलोक-दीप्त खगोल के उत्तरार्द्ध में देखते हैं। उसके सहारे ही 
चेतना, लोक से लोकान्तर में उत्तीर्ण हो सकती है। तीन लोक हैं - भू, 
7५ स्व: अथवा पृथिवी, अन्तरिक्ष, चौ:। और चेतना के भी क्रमसूक्ष्म 


तीन पर्व हैं - लोकचेतना, देवचेतना, और वेदचेतना। एक-एक लोक में 





*. आकाश की शक्ति दिक्‌ या दिशा है। आकाश सर्वव्यापी है, स्थाणु है। उसके 
शक्ति-स्पन्द की गति-रेखा ही दिक्‌ है। अधिभूतदृष्टि से दिक आदित्य की गति 
द्वारा निरूपित होती है। है 
नामों में साधन-जीवन का परिचय है। आर्य ज्योतिरग् (ऋ, ७३३७), अर्थात 
सर्देव उनका मुख आलोक की ओर रहता है, इसलिए कि वे उसके पति 
आत्माहुति देंगे। आत्माहुति ही यज्ञ है। यज्ञ में जुहु द्वारा होमद्रव्य की आहुति दी 
जाती है। अतएव जुहू उत्सर्ग का प्रतीक है। झूंये पश्चिम में अस्त होता है। यह 
उसह्मे वापसी या घर की ओर जाना है। दिन का उजाला रात के अँधेरे में मिल 
जाह हैं, मित्र का विश्राम वरुण में होता है। किन्तु मित्र और वरुण दोनों ही 
आदित्य हं। जिनमें तड़ण राजा है। आलोक का अन्धकार से ही उत्सारण होता 
है और अन्धकार में # उसका निमज्जना आत्माहुति में जो आलोक उद्दीप्त था, 
उसका भी निर्वाण उस महाशून्य के अन्धकार में होगा! अन्धकार ही आलोक का 
राजा अथवा प्रशास्ता। और दक्षिणगामी आदित्य जराग्रस्ता उस जरा की बाधा 
को ठेलकर उसे उत्तर में जाना पड़ता है। सह धातु का प्राचीन अर्थ था बाधा ठेलना 
या दूर करना, विरोधी शक्ति को अभिभूत करना। दक्षिण दिशा, में रहने प्र 
_सहमान' होकर वही करना होगा। उत्तर में जा पाने पर ही चेतना ' सुभूत' अथवा _ 
सुप्रतिष्ठित होगी। 
वस्चु का प्राचीन अर्थ ज्योति, < /वस्‌ (प्रकाश देना)। 


पं 
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एक-एक चेतना का प्राधान्य है। पृथिवी में चेतना लौकिक है, अन्तरिक्ष 
में देवमय है और च्युलोक में प्रज्ञानमय है। किन्तु प्रत्येक लोक में ही 
अन्य लोक का अनुप्रवेश है। यह जानकर 'सर्वभावेन' ब्रह्मकोश को 


शरण लेनी होगी।' 


.. इसके पश्चात्‌ सोलहवें और सत्रहवें खण्ड में पुरुष-यज्जविद्या है। 
समस्त जीवन ही एक यज्ञ है - ऐसी भावना करनी होगी। यज्ञों में श्रेष्ठ 
“सौमयाग है। यथार्थ याग अन्तिम दिन में सम्पन्न होता है, और चार दिन 
५ उसका उद्योग-पर्व है। प्रथम दिन दीक्षा और उसके पश्चात्‌ तीन दिन का 
. उपसत्‌ है।' पाँचवाँ दिन “सुत्या' अथवा सोमलता को कूट-छानकर रस 
निकालने का दिन है। तीन बार कूटना-छानना होता है - प्रातः, मध्याह 
और सायड्डाल। इसलिए अनुष्ठान का नाम है - प्रातःसवन, माध्यन्दिन- 
सवन एवं तृतीयसवन। इस दिन ही स्तोत्रगान एवं शस्त्रपाठ करना होता 
है। सोमयाग' के द्वारा यजमान दिव्य जन्म प्राप्त करके अमृत होता है।* 
उसके पश्चात्‌ सोमलिप्त पात्रों को जल में प्रवाहित कर दिया जाता है, 
उसे 'अवभूथ' कहते हैं।* अन्त में दक्षिणा देकर यज्ञ का समापन किया 
जाता है। कर 


जीवन-यात्रा क॑ साथ इन यज्ञों को मिला देने पर उपनिषत्‌ का 
कथन है कि समस्त जीवन ही एक यज्ञ है। जीवन की कृच्छुता ही दीक्षा 





१. यह कोशविद्या शाण्डिल्यविद्या का ही प्रपश्चन या विस्तार है। 

२. वस्तुतः, यह असुर-विजय अथवा अविद्यानाश की साधना है। जिसका उल्लेख हम 
पहले ही कर चुके हैं। /उपनिषत्‌' संज्ञा के साथ उसका सम्बन्ध है। 

३. तु. ऋ. अपाम सोमममृता अभूमागन्म ज्योतिर्विदाम देवान्‌ू (८।४८।॥३)। प्रथम दिन 
की दीक्षणीयेष्टि में ही यजमान को नवजन्म के लिए गर्भस्थ भ्रूण का अभिनय 
करना पड़ता है। (द्र, ऐ. ब्रा. १३)। हु 

"५४ €व्युत्पत्तिगम अर्थ में #नीचे की ओर बहा ले जाना' अर्थात्‌ भारा के स्रोत में बह 

जाना। यह स्पष्टत: रूपक है। वस्तुतः अब से अमृतज्योति के स्रोत में बहते जाना। 

तु. बौद्ध 'स्रोतापत्ति | दुर्गोत्सव पाँच दिन तक होता है। षष्ठी के दिन सड्डूल्प और 
विजया के दिन विसर्जन! 
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२४२ बेद-मीमांसा 
है। स्वाच्छन्द्य ही उपसत्‌ है, आनन्द और प्रेम ही स्तोत्र-शस्त्र है, सन्तान 
का जन्म ही स्वयं का नवजन्म है और मरण ही 'अवभृथ' है। आजीवन 
जो तप:, दान, आर्जव अहिंसा और सत्याचरण है, वही “दक्षिणा' है। प्राण 
की उपासना से ही अमृतत्व प्राप्त होता है। सोमयाग के तीन सवन की 
तरह जीवन को भी तीन भागों में विभाजित कर लेना होगा। प्रथम भाग 
चौबीस वर्ष तक। तब जीवन का छन्द गायत्री है, जिसके अधिष्ठाता 
वसुगण हैं। द्वितीय भाग और भी चौवालीस वर्ष तक - जिसका हन्द 
त्रिष्दुप्‌ है और अधिष्ठाता रुद्रगण हैं। तृतीय भाग और भी अड़तालीस 
वर्ष तक - जिसका छन्द जगती है, और अधिष्ठाता आदित्यगण हैं।' 


. इस अभिनव यज्ञविद्या को आड्रिरस घोर ने देवकीपुत्र कृष्ण को 
प्रदान किया था। अनुशासन सुनकर कृष्ण 'अपिपास ” अर्थात्‌ निःस्पृह हो 
गए थे। ऋषि ने और भी कहा था - 'मृत्युकाल में आत्मा को सम्बोधित 
करते हुए इन तीन मन्त्रों का जप करोगे - तुम अक्षित (अक्षय), तुम 
अच्युत, तुम प्राण-संशित (विश्व प्राण के आवेश द्वारा सम्यक्‌ तीक्ष्णीकृत)।' 
इतना कहकर दो ऋचाओं का उल्लेख किया था: - उसके पश्चात्‌ वे 
- सर्वादि उस विश्वबीज की झिलमिल ज्योति को देखते है; जो झुलोक 
के उस पार जगमगा रही हैं।' हम उन्मुख होकर तमिस्रा के उस पार 





१. वसुगण उन्मिषन्त ज्योति, ऊषा के आलोक की तरह। दोनों की व्युत्पत्ति एक है। 
यास्क कौ दृष्टि में वसुगण त्रिस्थान देवता - अग्नि, इन्द्र, आदित्य सभी वासव हैं 
“ (नि. १२।४१)। एक ही विश्वप्राण का आलोक आदित्य की उरपांचीयमान दीप्ति 
होकर फूटता है। जीवन को आरम्भ से अन्त तक उसके ही हछन्द में गाँधना होगा। 
यही है उपनिषत्‌। यही गीता का ज्ञानयज्ञ है (४३३)। | 

२. अपिपास' यह विशेषण इस छान्दोग्य में ही अन्यत्र आत्मा के बारे में प्रयुक्त हुआ 
है (८।१।५, ७।१।३)। पिपासा अथवा कामना से ऊपर उठना होगा। इसके सम्बन्ध 
में गीता में अत्यधिक बल दिया गया है। 

३. ऋ. ८।६।३०। 
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: उत्तर ज्योति को देखते-देखते, उससे भी परे स्वरज्योति को देखते हुए 
- देवगण के मध्य देदीप्यमान उस सूर्य में पहुँच गए, जो उत्तम ज्योति: 
- स्वरूप है।' 


तत्पश्चात्‌ अठारहवें खण्ड में मनोविज्ञान है। मन की उपासना ब्रह्म 
रूप में करनी होगी। मेरे भीतर जिस प्रकार मन है, उसी प्रकार बाहर 





१.  ऋ. १।५०।१०। हेमचन्द्ररायचौधरी ने अपने ग्रन्थ सिक्चा)9 सीश0'9 ० 0॥8 
(8993 56८ ((१४]०७३ 936) में बतलाया है कि छान्दोग्य को इस 
यज्ञविद्या क॑ साथ गीताक्त दर्शन का इन सब विषयों में सादुश्य है - गीता में 
द्रव्ययज्ञ की अपेक्षा ज्ञानयज्ञ को श्रेष्ठ बतलाया गया है (४।३३); उपनिषद्‌ में 
जिन्हें दक्षिणा कहा गया हैं, उन्हें गीता में देवसम्पद्‌ क॑ अन्तर्गत रखा गया है, यहाँ 
तक कि दोनों क्षेत्रों में ही संज्ञाओं का आक्षरिक मेल भी है (१६१२); उपनिषद्‌ 
क॑ मृत्युविज्ञान और गीता के मृत्युविज्ञान में भी इस प्रकार का मेल दिखाई दंता 
हैं (८।५-१०)। इससे वे अपने इस विचार की पुष्टि करते हैं कि छान्दोग्य के 
देवकोनन्दन कृष्ण और भागवत के वासुदेव कृष्ण एक हो हैं (७८.८३)। रायचौधरी 
का सिद्धान्त बहुत ही ठीक जान पड़ता है। इस प्रसड़ में और भी लक्षणीय - 
अन्धभक्त बंदवादियों क॑ प्रति कृष्ण की घोर अवबज्ञा (२।४१-४४); विज्ञान उनके 
निकट प्लावन जैसा विशाल, और बंद उसके निकट एक छोटा पोखरा मात्र है 
(२४६); अथच चेद-रहस्य को एकमात्र वे ही जानते हैं, वे ही वेदान्तकृत हैः 
(१५।१५); वे यज्ञ को कर्त्तव्य रूप में मानते हैं (१८।५) किन्तु उसे बिल्कुल ही 
नये रूप में और व्यापक अर्थ में ग्रहण किया है (४॥२३-३२)। क्रियाविशेष की 
बहुलता ही यज्ञ की सार्थकता नहीं है, यह बात वे ज़ोर देकर ही कहते हैं। इससे 
उलटे समस्त जीवन ही एक यज्ञ हैं। जिसकी शिक्षा उन्होंने घोरआड्रिरस से 
प्राप्त की थी। यहीं नूतन उपनिषत्‌ है अथवा नूतन वेदान्त है। इसलिए कृष्ण ने 
स्वयं को ही वेदविद्‌ एवं वेदान्तकृत कहकर घोषणा की है। और भी लक्षणीर्य॑ है 
- शतपथ-ब्राह्मण में नारायण के प्रति अनुष्ठित जिस 'पाझ्रात्र' यज्ञ का 
विवरण है, उसका नाम पुरुषमेध है। भागवतधर्म का याजञ्चिकरूप उसके ही 
अन्तर्गत पाते हैं। आड्रिरस भी कृष्ण को जो विद्या प्रदान करते हैं। उसका नाम 
पुरुषयज्ञ-विद्या है। 
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२४४ बेद-मीमांसा 
आकाश है - दोनों ही ब्रह्म हैं। अतएव मेरी चेतना आकाशवत्‌ है। इस 
भावना में ब्रह्म-विज्ञान होगा।' द 


मन चतुष्पात्‌ है। उसके चार पद हैं- वाक्‌, प्राण, चक्षु एवं श्रोत्रा' 
इनमें प्रत्येक को दिव्यज्योति से भास्वर एवं तपस्वान्‌ मानकर भावना 
करनी होगी। चिन्तन इस प्रकार करना होगा कि मेरी वाक अग्निमय हो 
मेरा प्राण वायुमय हो, मेरे चक्षु आदित्यप्रभामय हों, मेरे श्रोत्र दिडमय हों। 
इससे द ही. मनश्चेतनगा आकाश जैसी ब्रह्ममय होगी।* है 


इसक पश्चात्‌ उनन्‍नीसवें खण्ड में आदित्य में ब्रह्मदृष्टि की चर्चा है। 


अह एक आदेश है। आदित्य का आविर्भाव इस प्रकार हुआ है - आरम्भ 


में सब कुछ ही 'असत्‌' था; तत्पश्चात्‌ वह सत्‌ हुआ; उससे अण्ड की 
हि 40३....0.. 





१. यहाँ अध्यात्म एवं अधिदैवत दो संज्ञाओं का प्रयोग किया गया है। जो मेरे भीतर 

|» हैं अध्यात्म हैं; जो मेरे बाहर है, किन्तु चिन्मय है, वही अधिदेवत है। बाहर 
में विषय का यदि चिन्मयरूप में भावना न करूँ, तो फिर वह अधि भूत 
( शाणाट्ाव| ) अथवा प्रातिभासिक मात्र है। यह प्राकृतदृष्टि है। बाहर जो 
कुछ है, एक दिव्यचंतना का प्रकाश या अभिव्यक्ति है, यह विज्ञानदृष्टि अंगों 
अधिदेव-दृष्टि है। बाहर-भीतर एक ही दिव्यचंतना का प्रकाश है - इस बाध में 
अध्यात्म और अधिदेवत-दृष्टि मिल जाने से बोध यूर्णाज़् होता है। अतएव 


। बे र के पास ही अधिदेवत का उपदेश उपनिषद्‌ के अनेक स्थलों पर प्राप्त 
ता हे। द 


२. ब्रह्म के पाँच द्वारपालों की चर्चा फिर पाते हैं। 

२. चिन्मय विश्वप्राण ही वायु है। दिव्य श्रोत्र ब्रह्मघोष को ग्रहण करते हैं। तन्त्र में 
जिसे नाद कहा गया है। यह घोष आकाश का स्पन्द है। जो एक कंन्द्र से 

कदम्बकेशर जैसा विच्छुरित होता है। विच्छुरण अथवा प्रकीर्णन की रेखाएं ही 

दिक्‌ या दिशाएँ हैं। इस प्रसड़ में तु. ऋ. 'भद्र कर्ण: शुणुयाम देवा भद्रं 

पश्येमाक्षभिर्यजत्रा :। स्थिरेरड्रेस्तुष्टुवांस्तनृभिव्यशम देवहित॑ यदायु:” (१८९।८) 


यहाँ 'स्तुति' वाक्‌ एवं ' आयु' प्राण है। यह दिव्य जीवनायन की छवि है 
तुलनीय. ऋ. दिश; श्रोत्रात्‌ १०९०।१४। है। और भी 






वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २४५ 


सम्भूति या उत्पत्ति हुई उस अण्ड को विखण्डित करके आदित्य का 
आविर्भाव हुआ।' ् 


तृतीय अध्याय यहाँ समाप्त होता है। 


चतुर्थ अध्याय में सत्रह खण्ड हैं। प्रथम तीन खण्डों में रैक ओर 
जानश्रुति का उपाख्यान है। रैक्‍्व जानश्रुति को जो उपदेश देते हैं, उसका 
नाम संवर्ग-विद्या है।* संवर्ग का अर्थ है लयस्थान। आध्यात्मिक-दृष्टि से 
प्राण संवर्ग है और अधिदेवत-दृष्टि से वायु है। समस्त इन्द्रियवृत्ति का 
लय प्राण में होता है - जिस प्रकार सुप्ति में होता है; उसी प्रकार सारा 
आलोक वायु में मिल जाता है।, जल भी सूखकर वायु-में मिल जाता 
है। वैसे ही आत्मप्राण को विश्वप्राण में मिला देने पर ही अमृत हुआ 
जा सकता हे।* रेक्‍्व एक ब्रह्मचारी की कहानी द्वारा समझा देते हैं कि 
जो इस महाप्राण के साथ एकात्म हो णए हैं, वे ही अन्नाद, सर्वभुक्‌ हो 
पाते हैं - वे किसी के भी द्वारा सम्मुक्त नहीं होते।* 


तत्पश्चात्‌ चतुर्थ से नवम खण्ड तक सत्यकाम जाबाल द्वारा ब्रह्म- 
विद्याप्राप्ति की कथा है। उनके आचार्य हारिद्रुमत गोतम हैं। सत्यकाम की 

१. तु. ऋ. अघमर्षण सृक्त (१०।१९०); असत्‌ से सत्‌ का आविर्भाव ऋ. १०।७२।२,३: 
१२९।४) यहाँ अण्ड अव्यक्त महाप्रकृति अथवा ब्रह्मययोनि है; ऋक्‌संहिता में वे 
ही अदिति; उनके पुत्र आदित्य (तु. १०७२।५,८,९)। असत्‌ >सत्‌ >सम्भूति 
आदित्य ; अतएब विलोम-क्रम से आदित्यब्रह्म भी चतुष्पात्‌। उनका एक पाद 
व्यक्त और तीन पाद अव्यक्त (तु. पुरुषसूक्त १०१९०।३,४) आदित्योपासना ही 
वैदिक-साधना का सार है। 

२. रैक्‍्व जानश्रुति को दो बार शूद्र कहकर सम्बोधित करते हैं। ब्रह्मसूत्रकार की दृष्टि 
में शूद्र यहाँ एक गाली है, किन्तु जानश्रुति की जाति शूद्र नहीं (न्न. सू. 
१।३।३४-३५)। हा 

३. यह भाव कोषीतक्युपनियद्‌ में विस्तारपूर्वक समझाया गया है। 

४. ईशोपनिषद्‌ में हम देखते हैं कि आदित्य के साथ सायुज्य में सिद्धपुरुष के निकट 
वायु 'अनिल अमृत” है (१७) ऋकसंहिता में वायु का उत्तम स्वरूप *मातरिश्वा' 
अथवा अदिति में स्फीत विश्वप्राण का उच्छवास है (द्र. मातरिश्वा ३३२१३ 
टीका)। 
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जल ु बेद-मीमांसा 


माँ को पता नहीं कि उनका बेटा किस गोत्र का है? इसलिए उन्होंने 
अपने नाम से ही पुत्र को आचार्य के निकट परिचय देने के लिए कहा। 
यह लज्जा की बात थी, किन्तु सत्यकाम ने निःसड्भोच भाव से आचार्य 
के निकट सत्य ही कहा। आचार्य ने कहा - “ब्राह्मण” के अतिरिक्त यह 
बात कोई कह नहीं पाता। तुम समिध लेकर आओ। में तुम्हारा उपनयन 
करा दूँगा। तुम सत्य से विच्युत नहीं हुए हो।' 


सत्यकाम गाय चराते समय अलौकिक उपाय से ब्रह्मविद्या प्राप्त 
करते हैं। चतुष्पात्‌ ब्रह्म के एक-एक पाद का ज्ञान उन्होंने साँड, अग्नि, 
हंस और जलकाम्‌ (पनकौवा; एक जलचर पक्षी) के निकट प्राप्त 
किया। पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर प्रत्येक दिशा में ब्रह्मप्रकाश रूप में 


श्ै, ] 


आविर्भत हं। द यह ब्रह्म का प्रथम पाद हे | पृथिवी अन्तरिक्ष + चुलोक | 


समुद्र के अनन्त विस्तार में ब्रह्म का आविर्भाव हुआ हैं। यह उनका 
द्वितीय पाद हैं। अग्नि, सूर्य, चन्द्र एवं विद्युत्‌ की “ज्योति' में वे स्फुरित 
हैं, यह उनका तृतीय पाद है। प्राण, चक्षु श्रोत्र एवं मन उनके ही 
_आयतन' हैं, यह ब्रह्म का चतुर्थ पाद हे।' प्रत्येक पाद चतुष्कल हे 
अतएव घोडशकल ब्रह्म को पाते हैं। 








१ सत्यकाम को ब्रह्मवादी रूप में यज्ञाड़ विषयों में स्वतन्त्र विचार व्यक्त करते हुए 
ऐतरेय (८।७) एवं शतपथ ब्राह्मण (१३।५।३।१) में देखा जाता है। इस उपनिषद 
के ही अगले खण्डों में हम उन्हें उत्तरायण-गति के प्रवक्ता रूप में पाते हैं एवं 
प्राण-विद्या के प्रवक्ता के रूप में अगले अध्याय में (५।२॥३)। 

२. जीवन को नाना जटिलताओं के बीच भूले-भटके बिना यदि स्वयं को प्रकृति की 
गोद में पसार दिया जाए, तो व्याप्तिचैतन्य का बोध अनायास स्फुरित हो सकता 
है। यही सत्यकाम के सहज साधन का रहस्य है। पहले चेतना में विशुद्ध अस्तित्व 
का प्रकाश (मुण्डकोपनिषद्‌ में इसे ही 'आवि:” २।२॥१) फिर उसका सम्प्रसारण, 
तत्पश्चात्‌ भोर का आकाश जिस प्रकार धीरे-धीरे उजाले से भर जाता है, उसी 
प्रकार ज्योति का सन्दीपन- यहाँ तक साधना का आश्रय अधिदैवत है। तत्पश्चात्‌ 
यह अस्ति, व्याप्ति और भाति-इन्द्रिय, प्राण और मन में निरूढ होकर आधार को 
भी दिव्य बना देती है, यह आध्यात्मिक सिद्धि है। 





- वैदिक साहित्य: उपनिंषद्‌ २४७ 


ब्रह्मवित्‌ सत्यकाम की आँखों में ओर चेहरे पर एक दिव्य आभा 


देखकर आचार्य ने आश्चर्य के साथ प्रश्न किया, 'किसने तुम्हें उपदेश 
'दया?' सत्यकाम ने कहा, 'किसी मनुष्य ने नहीं, तब भी आप बतलाएँ। 


सुना है आचार्य के सात्रिध्य में विद्या-ग्रहण करना ही सबसे अच्छा है।' 


आचार्य ने जब उन्हें उपदेश दिया; तब सत्यकाम ने देखा कि वे वही 


एक ही बात बतला रहे हें। 


इन्हीं सत्यकाम के शिष्य उपकोसल कामलायन हैं। उनके द्वारा 
आत्मविद्या और अग्निविद्या प्राप्त करने की कहानी अगले छह खण्डों 
में पन्द्रहवें खण्ड तक हे। 


उपकोसल बारह वर्ष तक गुरु के अग्नि की परिचर्या करते रहे, 
तब भी आचार्य ने उन्हें कुछ नहीं बतलाया। सत्यकाम की गृहिणी ने 
कहा - “अर! इस बेचारे को कुछ बतलाओ ना!' सत्यकाम तब भी बिना 
कुछ बोले बतलाए ही अन्यत्र चले गए। उपकोसल ने दुःखी होकर 
उपवास करना आरम्भ कर दिया, और आचार्य पत्नी के अनुरोध करने 
पर भी कुछ नहीं खाया। उस समय अग्नियों ने सदय होकर उनसे कहा 
- 'देखो, प्राण ही ब्रह्म है, क॑ ब्रह्म, ख॑ ब्रह्म।' उपकोसल ने कहा - 
'प्राण ब्रह्म, वह तो समझ में आया, किन्तु कं और ख॑ क्‍या है? वह तो 
जानता ही नहीं। अग्नियों ने कहा - “जो क॑ है, वही ख॑ हं। जो ख॑ ह, 
वही क॑ है। इतना बतलाकर प्राण और उससे जुड़े आकाश कौ बातें भी 


डा 


कक 


3 


बतलाया।' 


१. प्राणब्रह्म का उल्लेख हमें बार-बार प्राप्त होता है। जरा एवं मृत्यु में व्यष्टि-प्राण 
का अवक्षय हम स्पष्ट देखते हैं। किन्तु आत्मा इस अवक्षय को स्वीकार करना 
नहीं चाहता। अजर, अमर होने की उसकी पिपासा शाश्वत है। कहाँ है उस अजर 
एवं अमृत प्राण का उत्स? आदित्य में। आदित्य कहाँ प्रतिष्ठित है? आकाश में। 





महाशून्य में आदित्य की नित्य दीप्ति है, इस भावना में हम अजर एवं अमृत हो. 


सकते हैं। तब भी देहस्थित प्राण का अवक्षय अनिवार्य है। हमारा मरण निश्चित 
है। किन्तु विज्ञानी की मृत्यु में आत्मा एक चरम प्रद्योतना से उस आदित्य में एवं 
वहाँ से महाशुन्य में मिल जाएगा! अमृतत्व का आश्वासन यहाँ ही है। इस भावना 
को जीवन के प्रत्येक मुहूर्त में वहन करते हुए चलना ही हमारा परम पुरुषार्थ 
है। उपकोसल कं उपाख्यान में इस तत्त्व की ही व्याख्या को गई हैं। 
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रे४८ वेद-मीमांसा 
यहाँ हम दो मिथुन या युग्म का उल्लेख देखते हैं। एक युग्म प्राण 
एवं आकाश है और एक युग्म क॑ एवं ख॑ का है। उससे भावना के दो 
सूत्र प्राप्त होंगे। आध्यात्मिक-दृष्टि से प्राण को प्राणवायु के रूप में ग्रहण 
किया जा सकता है। अथवा प्राणक्रिया के अनुभवरूप में भी उसे ग्रहण 
किया जा सकता है। प्रत्येक साँस एवं उसके साथ-साथ प्राण की 
अनुभूति महाशून्य में लीन होती जाती है, यह भावना की एक धारा है। 
फिर क॑ का अर्थ सुख और खं का अर्थ शून्य है। सुख में चित्त विश्रान्त 
होता है। वह भी तो शून्यता है। जिस किसी सुख की अनुभूति चेतना को 
शून्यता की ओर ठेल देती है, यह भावना की एक और धारा है। दोनों 
युग्म में प्राण एवं क॑ अध्यात्म है और आकाश एवं ख॑ अधिदैवत है। 
अध्यात्म को अभिदेवत में मिला देना, फिर अधिदेवत के द्वारा अध्यात्म 
को आविष्ट, जारित एवं सन्दीप्त करना - यह साधना का मूल सूत्र है। 
इस अनक स्थलों पर प्राणापान क॑ छन्द कं रूप में बतलाया गया है। 
तत्पश्चातू अग्नियों ने उपकोसल को पृथक-पृथक उपदेश देना 
आरम्भ किया। तीन अग्नियों में गार्हपत्य-अग्नि मनुष्य की है, अन्वाहार्यपचन 
अथवा दक्षिणाग्नि पितृगण की है, आहवनीय-अग्नि देवगण की है। 
मनुष्य का आश्रय जड़ या अन्न है, पितृगण का प्राण है और देवगण का 
विज्ञान अथवा चित्‌ है। अतएद गाहपत्य-अग्नि जड़ की अभिष्ठात्री 
चित्शक्ति है, दक्षिणाग्नि प्राण की और आहवनीय विज्ञान की। अधिदेवत 
दृष्टि से इनका एक-एक स्वधाम या फेन्द्र है, जहाँ वे “पुरुष” अथवा 
चिदूघन विग्रह हैं। गार्हपत्य-अग्नि आदित्य पुरुष, दक्षिणाग्नि चन्द्रपुरुष 
और आहवनीय विद्युत्पुरुष है! 





१. आदित्य के उस पार चन्द्र और चन्द्र कं उस पार विद्युत। इस प्रकार यहाँ चिद्भूमि 
का स्तर-विन्यास किया गया हैं। साधारणत: यह विन्यास कुछ अन्य प्रकार का है 
- अग्नि, विद्युत, आदित्य, चन्द्रमा एवं नक्षत्र के क्रम से। मेंघलोक की विद्युत्‌ वहाँ 
लक्ष्य है। वह विद्युत्‌ प्राणचेतना की है। और यहाँ की विद्युत्‌ विज्ञान-चेतना की 
है। इस विद्युत्‌ के बारे में अथर्वसंहिता में भुग्वड्रिय: कहते हैं, ' विद्म ते धाम परम॑ 
गुहा यत्‌ समुद्रे अन्तर्निहितासि नाभि:' (१।१३३॥३। आन्तरिक्ष विद्युत का प्रसड़' भी 
वहाँ है। तीनों पुरुषों को तैत्तितीयोपनियद्‌ की परिभाषा के अनुसार विज्ञान- 
चेतना, आनन्दचेतनो एवं आत्मचेतना कहा जा सकता है (२।४-६)। 





ब्ेदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २४९ 


इन धामों या केन्द्रों में क्रमश: पहुँचना होगा। आदित्य में पहुँचने के 


लिए प्रथम सोपान पृथिवी है। द्वितीय सोपान अग्नि है, जो .पृथिवी का 
अधिष्ठान चैतन्य है। तृतीय सोपान अन्न अथवा विश्व जड़-शक्ति 
(एगराश्टाउथ शिक्षा) है।' उसी प्रकार चन्द्र में पहुँचने का सोपान 
अप, दिक एवं नक्षत्र है! और विद्युत्‌ में पहुँचने का सोपान प्राण, 
आकाश एवं दी: है।' 


उपदेश के अन्त में अग्नियों ने कहा - हमने तुम्हें अग्निविद्या और 


_आत्मविद्या के सम्बन्ध में बतलाया। अब आचार्य तुम्हें गति की बात 
बतलाएँगे।* प्रवास से लोटने पर सत्यकाम ने उपकोसल को देखकर कुछ 
बिस्मित होते हुए कहा - तुम्हारा मुख तो ब्रह्मवेत्ता की तरह दमक रहा 


है। किसने तुम्हें उपदेश दिया? उपकोसल ने कुछ इधघर-उश्रर करते हुए 
सब निःसड्लोच बतला दिया। उनकी सारी बातें सुनकर सत्यकाम ने कहा 
- 'अग्नियों ने तुम्हें लोक अथवा चेतना की विभिन्‍न भूमि की ही बातें 
बतलायी हैं, में तुम्हें साधना का सड्भेत बतलाता हूँ।' 





१९. अध्यात्म-दृष्टि से पृथिवी देह है। इसे हम स्थूल बोघ में हो पाते हैं। दंह जिस ताप 
पर आश्रित है, वही सृक्ष्म बोघगम्य अग्नि है। फिर यह अग्नि जिस एक अन्यक्त 
कारण से आया हैं, वही जड़ शक्ति है। यह शक्ति आदित्य-चेतना की शक्ति हैं। 
इस प्रकार स्थूल; सूक्ष्म कारण एवं चैतन्य इस क्रम के अनुसार तत्त्वों को यहाँ 
विन्यस्त किया गया हैं। । 

२. अध्यात्म-दृष्टि से अप्‌ नाड़ी सश्जारी प्राणस्रोत है। उसके मूल में दिकशक्ति की 

प्रेरणा अथवा निगृढ़ चैतन्य की देशना अथवा निर्देश है। उससे भी गहरे अनेक होने 

की इच्छा में चितृ्शाक्त की परिकीर्णता है। जब चाँद नहीं रहता, तब भी तारे या 
नक्षत्र रहते हैं, इसे दृष्टि से चन्द्र क॑ बाद नक्षत्र। नक्षत्र चन्द्र अथवा आनन्द्चेतना 
के ही स्फुलिड्ड हैं। इस दृष्टि से वे चन्द्र के आगे हैं। 

यह प्राण चिन्मय हैं, आकाश का ही स्फुरण हैं। यहाँ व्याप्त की भावना मुख्य 

है। नाडी स्रोत क॑ साथ यहीं अन्तर है। और द्यो: अव्यक्त ज्योतिःशक्ति के पारावार 

जैसा है। रे 

४. यह गति मृत्यु क॑ पश्चात्‌ उत्तरायण की गति हैं; किन्तु जीवन में उसकी भावना 

करने पर वह मृत्युकाल में प्राप्त नहीं होती। 
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२५० ४ 
बेद-भीमांसा 
( जो ५ अधि आँख ० में ४ 
 अमृप यह जो अक्षि (आँख) में कप दिखाई देता है, वही आत्मा है।' 
हर ” अभय, ब्रह्म, अपरामृष्ट हैं! वे संयद्वाम - अर्थात्‌ समस्त वाम 
हि भवा कल्याण उनमें ही कन्द्रीभूत हैं। बे वामनी-अर्थात समस्त कल्याण 
नायक हैं। वे भामनी - अर्थात्‌ समस्त ज्योति के नायक हैं। 


अह: अथवा दिन का प्रकाश, उससे शुक्लपक्ष की ज्योत्सना, उससे 
उत्तरायण की सौर-दीप्ति, उससे संवत्सर की दीप्ति, उससे आदित्य, 
उससे चन्द्रमा, उससे विद्युत होते हैं।' विद्युत्‌ रूप में सम्भूत होने के 
पश्चात्‌ एक अमानव पुरुष आविर्भूत होकर उन्हें ब्रह्म में ले जाते हैं। यह 
ब्रह्म को इस रूप में जो जानते हैं मृत्यु के पश्चात्‌ उनकी देवपथ अथवा ब्रह्मपथ है। इस पथ पर जो चलते हैं, वे फिर मानव 
द आवर्त में आवर्तित नहीं होते।' | 


अन्त्येष्टि-क्रिया हो या न हो, वे अधि में रूपान्तरित होते हैं।* अर्चि से 





अग्नियों ने उपकोसल को तीन सम्भूति के बारे में ही बतलाया था। संवत्सर तक 
चेतना का क्रमिक विकास होता है। तब तक आलोक और अन्धकार का टृन्द्र 
रहता है, इसलिए अन्धकार का मार्ग छोड़कर आलोक का मार्ग पकड़ना पड़ता 
है। संवत्सर के अधिष्ठाता आदित्य हैं। वहाँ पहुँचने के पश्चात्‌ चेतना ट्वन्द्र के बाहर 
चली जाती है। इस अवस्था का वर्णन अन्यत्र हैं (द्र, त. व्रा. ३११।॥७)। 
तु. को. प्रथम अध्याय में पर्यड्डविद्या। अन्चत्र देववान का वर्णन है ; छा. ५।१०।२. 
बु. ६२१५, मां. ८२४ तु. ऋ. सं. दर खुती अशुणवं पितृणामह दवानाभुत 
मर्त्यनाम्‌ ताभ्यामिंदें विश्वमेजत्‌ समेति यदन्तरा पितरं मातरं च' - अर्थात्‌ दो स्रोतों. 
में बहते गहने की कथा पितृगणकी सुना है मैंने, उनमें कोई देवता हैं अथवा कोई 
मर्च्य हैं; पिता और माता अर्थात्‌ ्रुलाक और भूलोक कं ब्रीच जो कुछ है, सभी 
उन दो स्रोतों में बहते-बहते एक स्थान पर आकर मिल जाते हैं (१०।८८।॥१०)। 





* #. छा. १(७।५। इस अक्षिपुरुष अथवा चाक्षुषपुरुष का उल्लेख अन्यत्र भी है। छा 
८७।5; लू. २५।५; ३७७१८, ४।४॥१; मेत्रि, ६ (६,७, ७।११। आदित्यपुरुष द और 
े अक्षिपुरुष एक। आदित्यपुरुष बस्तुतः दृष्टि का द्र॒प्टा है। जे 
४... न का भाषा में बाम आनन्द है और भाम चित्‌ या चंतना है। यहाँ नाड़ी 
हक हा अक्षिपुरुष के तीन विशेषणों द्वारा भ्रमध्य स्थित 0 
| है। उसके बायें वाम धारा और दाहिने भामधारा दोनों के 'संयम' 
अथवा सज्ञम में मध्यधारा की उत्पत्ति। नाड़ी-विज्ञान में बायीं आम पा 
दाहिनी 5 # ४ + ० ४) 
43: अली ओर पिज्जला अथवा सूर्य ओर दोनों के बीच सुषुम्णा अथवा आग 
नेशिखा हा अक्षिपुरुष एवं आदित्यपुरुष के बीच सेतु है। द्र. मत्रि 
हित आर ] तुह। द्र, है 
3. अर्चि ; , अग्निशिखा - आर | 
आम कम, - कक! एव अध्यात्म दोनों दृष्टि से हो। बाहर का यज्ञ 
कक की ही प्रति कप है। यज्ञाग्ि के साथ तादात्म्य-भावना में चंतना 
हक लिक डर एव प्रसारण होता हैं | अग्नियों के निकट से उपकोसल ने उनके जिस 
बा हि ( उसमें यह बात ही बतलाई गई है। आत्मस्थ अग्नि 
हे ०220 आह हैदेय स मूर्डधां की ओर गई है, जिसे पकड़कर उठ 
25278 4 है 388 हैं (छा. ८६६; समस्त खण्ड ही द्रष्टव्य)। 
हि डी, डा अथवा सुपुम्णा नाड़ी है। सत्यकाम ने जिस 
हक हु के हक की है, हक सार्थकता इस अग्निनाडी के 
। पा वद्या का भी यही मर्म रहस्य है। मृत्युकाल में दृष्टि 
को प्रमध्य में कन्द्रित करना होगा एवं हृदय प्राण को एकाग्र करके उस भ्रमध्य 
88 व बा होगा। उसके बाद भ्रूमध्य के ऊपर की ओर हक 
बेड ल रे इसप अध्य प्रसारण हागा। (्र गीता ८।१०-१३ )। अवश्य जीवित 
नहीं होता। इसलिए अपनितर हक 2 पे जा दाग 
खुला है, किन्तु अविद्वान्‌ के लिए बन्द है (छा. बा ९४५ 


पितृगण में जो मानव आवर्त में पुन: झआावर्तित नहीं होते. वे देव हैं और जो होते 
हैं वे मर्त्य हैं। छान्‍्टोग्व में मिलन-स्थान को 'व्यावतंना' अर्थात किच्छेदस्थान कहा 
गया है (५।१०।२)। कोपीतकी में यह चन्द्रलोक है, यहाँ सबको आना पड़ता हैं। 
(१।२) उसके पश्चात्‌ विद्वान और भी ऊपर की ओर जाते हैं, वे ही ऋक्‌ संहिता 
में देव-पितृगण हैं; और अविद्वान्‌ लौट आते हैं, वे मर्त्य-पितृगण हैं। देवयान को 
धारा में चलने का अधिकार पाने के लिए जीवित अवस्था में प्रथम उपचीयमान 
प्रकाश की जैसे भोर से दोपहर तक सूर्य कं, देनन्दिन प्रकाश की, शुक्लपक्ष के 
प्रकाश की एवं उत्तरायण क॑ प्रकाश की भावना करनी होगी। प्रकाश को भावना 
में अँधेर की भावना धीरे-धीरे नीचे उतर जाएगी, तब आँधरे में भी उजाले का 
अनुभव किया जा सकंगा। यह संवत्सर को पाना हैं। उसके पश्चात्‌ चेतना में तीन 
पुरुषों का बोध जाग्रत होगा। ये बातें तादात्म्य बोध से सम्बन्धित हैं। यह अग्नियों 
ने हो उपकोसल को स्पष्ट रूप से बतला दिया था (द्र, ४॥११॥१, १२।१, १३।१)। 
इस प्रकार ज्योति की उपासना में जिस सुख का अनुभव होगा, उसे शून्य में मिला 
देना होगा - तब प्रत्येक क॑ होगा ख॑ं। शेव-दर्शन में इसे ही ' आनन्दो त्रिश्रान्ति:' 
कहा गया है। 


6. 
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२५२ वेद-मीमांसा : 
इसक पश्चात्‌ दो खण्डों में सोमयाग के अध्यक्ष - ऋत्विक ब्रह्मा 
के मोन-विधान एवं यज्ञ की अद्भहानि होने पर व्याहति मन्त्र की आहुति 
द्वारा उसके प्रतिकार या निवारण का प्रसज्ध है। 


यहीं चतुर्थ अध्याय समाप्त होता है। 


वत्सरचातू पदञ्चम अध्याय में चौबीस खण्ड हैं। प्रथम दो खण्डों में . 
प्राणोपासना है। उसके प्रवक्ता सत्यकाम जाबाल हैं। 


आ्राण, वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र एवं मन - ये ब्रह्म के पाँच द्वारपाल हैं।' 
इनमें. वाक्‌ वसिष्ठ” अर्थात्‌ उज्ज्वलतम', चक्लु प्रतिष्ठा, श्रोत्र सम्पत्‌र, 
ओर मन आयतन अथवा समस्त वृत्तियों का आश्रय है। किन्तु प्राण 
संबस ज्यप्ठ एवं श्रेष्ठ है। यह जब प्रमाणित हुआ, तब देखा गया कि 


और सबक बिना भी शरीर टिका रहता है, किन्तु प्राण क॑ बिना 


>९ अतएव मानना ञ 
7हा। अतरव मानना पड़ता हैं कि वाक्‌, चक्षु, इत्यादि प्राण की वृत्तियाँ 


न] शा 


ह। 





२. द्रष्टव्य: छा. ३।१३।६। 


> वसिष्ठ : < वस्‌ (दीप्ति देना)। वाक्‌ के साथ अग्नि का सम्बन्ध है, यह पहले 
ही बतलाया गया है (३।१३।३; तुलनीय, ऋ. मुखादिन्द्रश्चाग्मिश्च १०] ९०।१३)। 
आधार के यागाग्निमय होने पर जिस वाक्‌ का स्फुरण है, वही 'ऋक' है, जिससे 
अग्निशिखा, सुर या स्वर एवं मन्त्र तीनों का ही बाध होता है हे अर्क' , अर्चि' 
इस जगह ही अग्नि के साथ वाक्‌ का सम्बन्ध है। पुन: तुलनीय - ' वसुरग्नि: ' 
के, ५|२४।२, १।३२१॥३, २।७॥१, ३॥१५॥३....; 'वसिष्ठ:' २९ १, ७।१।८। 

रे- अर्थात्‌ सिद्धि। इच्धियों में श्रोत्र का स्थान सबसे ऊपर है, जिस प्रकार प्रमाणों में 
'श्रुति' का है। ह 

कोषीतकी क॑ वृतीय अध्याय में यह विषय विस्तारपूर्वक आलोचित हे, वहाँ 

दिखलाया गया हैं कि ग्राण ही सर्वमूल है, किन्तु यह प्राण प्रज्ञात्मा है। बृहदारण्यक 


से मी यह प्रसद् है कुछ अन्य रूप में (६॥१)। तु. प्र. २, का. २।१४। 






वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ गम 


यह प्राण ही महत्‌ तत्त्व है।' इसे प्राप्त करने के लिए अमावस्या 


में दीक्षा लेकर पूर्णिमा की रात्रि में समस्त ओषधियों का मन्थ तैयार 
करके दही और मधु के साथ छानकर प्राण और उसको वृत्तियों को 
लक्ष्य करके अग्नि में आहुति देनी होगी।' 








इसलिए प्राण अन्नाद है (द्र. प्राणाग्निहोत्रविद्या, (५॥१८...)। विश्व को जिस 
प्रकार प्रज्ञा की दृष्टि से दुक्‌ एवं दृश्य में विभाजित किया जाता हैं। उसी प्रकार 
प्राण की दृष्टि से अन्नाद एवं अन्न में विभाजित किया जाता है। फिर अन जड़ 
की भी संज्ञा हे। उपनिषद्‌ क॑ अनुसार जड़ वही है, जो उसकी अन्तर्निहित उत्तर 
शक्ति कं स्फूरण का उपादान है (द्र. छा. ६।६) प्राणवादियों की दृष्टि में जड़ अन्न 
है और प्रज्ञावादियों क॑ विचार से दृश्य है। इसे ध्यान में रखने पर जड़वाद के 
सम्बन्ध में इस देश की दृष्टि शुद्ध होती है। 
मूल में है 'अथ यदि महज्जिगमिपेत्‌' यदि कोई महत्‌ को प्राप्त करने की इच्छा 
करे। यह महत्‌ विश्वप्राण है। साहरख््य का तन्‍्च सडख्यान स्मरणीय: - विश्व क 
मुल में पुरुष और प्रकृति युगनद्ध रूप में हैं। यही आकाश अथवा महाशून्य है। 
असड्भपुरुष की शुन्यता बिज्ञानी के बोध में ओर अव्यक्ता प्रकृति की शुन्यता प्रकृति 
की सुपुप्ति में स्फुटित होती है। प्रकृति का प्रथम विकास 'महत्‌' जिसका 
व्यु्पत्तिलभ्य अर्थ है ज्योति : शक्ति का विच्छुरण। इसे ही ऋकर्सहिता मे 
'मातरिश्वा' कहा गया है - जो माँ क॑ भीतर स्फीत हो उठे हैं (द्र,. ३३२९।११)। 
इस प्रकार विसृष्टि के मूल में हम उपनिषद्‌ की भाषा में आकाश और प्राण का 
'एक मिथुन ग्राप्त करते हैं। महत्‌ अथवा प्राण ही तत्पश्चात्‌ सब कुछ हुआ हैं। 
यहाँ सोमदृष्टि से प्राण की उपासना करने के लिए कहा गया है। फिर प्राण, सूर्य 
अथवा आदित्य (द्र, १५), प्राण अग्नि (द्र, ५११८-२४) प्राण-अग्नि-सूर्य- 
सोमात्मक। तन्‍्त्र की महाशक्ति भी वहीं है। अमावस्या से पूर्णिमा तक सोमकला 
का उपचय प्राण का ही उपचय है। यह भाव ही तन्त्र में पोडशी अथवा श्रीविद्या 
में प्रपद्चित हुआ हैं। ओपधियाँ सोमरस से पुष्ट होती हैं (द्र, ऋ. 'आपधी: 
सोमराज्ञी :" १०९७॥१८ ,१९; ओपधय : स॑ बदन्ते सोमेन सह राज्ञा २२; सोमावतीम्‌ 
७)। पञ्मामृत के दो अमृत दही एवं मधु हैं। पयः से चेतना का आप्यायन, दही 
में संहनन, घृत में प्रज्ज्वलन, मधु में आनन्दन और पुराने मधु क॑ दाना बनने से 
शर्करा प्रतिष्ठा। 


विश्व का सब कुछ ही प्राण का अन्न हैं' और जल उसका वास .. 
अथवा आच्छादन हे। 
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ग | वद-'मीमांसा 


तत्पश्चातू हुतशेष मन्‍्थ को अज्जलि में लेकर जप करना होगा, “तुम 
अम , तुम्हार : साथ सभी हैं, तुम ज्येष्ठ, श्रेष्ठ, राजा एवं अधिपति हो 
मुझे ज्येष्ठत्व, श्रेष्ठत्व, राज्य एवं आधिपत्य दो। मैं ही यह जो कुछ है, 
सब हो सकें।” उसके पश्चात्‌ “तत्‌ सवितुर्वणीमहे” इस ऋक्‌ के 
एक-एक पाद का उच्चारण करके सारे मनन्‍्थ को पी लेना पडेगा।* 
तत्पश्चातू रात्रि में अग्नि के निकट सोकर स्वण्न में स्त्री-मूर्ति देखने के 
बाद समझना हांगा कि यह क्रिया सिद्ध हो गई। समस्त काम्यकर्म के 
न्ध में स्वप्न में स्त्री-दर्शन सिद्धिसूचक है।'* 






इसक पश्चात्‌ तृतीय से दशम काण्ड तक श्वेतकेतु - प्रवाहण 
संवाद है। इसका आलोच्य विषय पश्चाग्नि-विद्या है। 


श्वतकंतु आरुणेय जब राजा प्रवाहण जेवलि की सभा में गए, तब 


राजा न उनसे पाँच प्रश्न किये, 'जानते हो, इस लोक से जीव कहाँ जाता. 





१. अम' शब्द यहाँ श्लिप्ट हे। ऋकचसंहिता में अम का अर्थ बल है; इसक अलावा 
' अमा' का अर्थ सहचार या सड़ी है। यहाँ दोनों अर्थों को ही ग्रहण करना होगा। 
आत्मप्राण करा विश्वप्राण के साथ एक करने का उल्लेख प्राप्त होता है। 

२... क्र. ५८२॥१ यह एक सावित्री ऋक्‌ है, किन्तु गायत्री छन्द में नहीं। बृहदाग्ण्यक 

में इसका सड्ठत हैं 

मन्ध-कर्म कुछ और विस्तार क साथ बृहदारण्यक में पाया जाता है (६३) 
वहां देखा जाता हैं कि सत्यकाम ने इसे आचार्य-शिष्य परम्परा-क्रम से प्राप्त 
किया था। परम्परा इस प्रकार है : - आदिप्रवक्ता उद्चालक आरुणि>वाजसनेय>या- 
शत्रेल्कय>पड़मधुक> भागवित्ति चूल>आयस्थूण जानकि>सत्यकाम जाबाल। किन्तु 
सत्यकाम की मन्थविद्या क आचार्य हारिद्रुमत गौतम नहीं। उस समय विद्या ग्रहण 
करने के लिए विभिन्‍न आचार्यों का अन्तेवासी होने की साधारण रीति थी। इस 
कारण ब्राह्मण क्षत्रियों का शिष्यत्व ग्रहण करने में सड्जोच-बोध नहीं करते थे। तु. 

यू. ६।२।७)। 

यह प्रसड़ प्राय: एक ही रूप में फिर बृहदारण्यक में प्राप्त होता है (६।२ देवयान- 

पितृयान की चर्चा कोपीतकी में भी है (१) किन्तु यहाँ राजा जा का नाम गाडग्यायनि 

ह। ग्रवाहण का हम उद्गीथविद्या के प्रवक्ता के रूप में पाते हैं (छा. १८.९ में)। 


जण 


छ््‌ 
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कैसे लौट कर आता हे? देवयान और पितृयान कहाँ अलग हुए हें? 


छुलोक क्‍यों नही भर जाता? पद्चम आहुति में अप किस प्रकार पुरुष 
होता है? श्वेतकेतु किसी भी प्रश्न का उत्तर नहीं दे पाए। राजा ने 
व्यकग्य करते हुए कहा - तो फिर तुम्हारे पिता ने तुम्हें क्या सिखलाया? 
श्वेतकेतु को मानसिक आघात लगा और उन्होंने आकर अपने पिता से 
सब कछ बतलाया। तब पिता गौतम ने कहा - “यह सब तो में भी नहीं 
जानता, यदि जानता तो निश्चय ही तुम्हें बतलाता।' दूसरे दिन गोतम राजा 
“के निकट उपस्थित हुए।' उन्होंने राजा से कहा - “आपने मेरे पुत्र से जो 
"कहा था, वह मुझे बतलाएँ।' राजा ने कहा - 'तो फिर दीर्घकाल तक 
यहाँ रहें।' गौतम ने वही किया। अन्त में राजा ने कहा - देखिए, आपसे 
' पहले ब्राह्मणों में किसी ने इस विद्या कों प्राप्त नहीं किया, इसीलिए ता 


सर्वत्र क्षत्रियप्रशासन है। यह कहकर प्रवाहण ने उद्देलक को उपदश 
देना आरम्भ किया। 








१. बुहदारण्यक के अनुसार ऋषि ने पुत्र क्रो भी साथ ले जाना चाहा था, किन्तु 


श्वेतकंतु ने कहा - 'आप ही जाएँ।' 
२. हछान्दोग्य में राजा को अहंड्ारी रूप में अ्ित किया गया हैं, किन्तु बृहदारण्यक 
में वे अत्यन्त बिनीत भाव से ही वार्तालाप करते हैं। कोषीतकी के विवरण मे 
बतलाया गया है कि देवयान पितुयान क॑ सम्बन्ध में ब्राह्मणों को भी जानकारी नहीं 
थी। चतुर्थ अध्याय में हम देखते हैं कि सत्यकाम उपकोसल को देवयान क॑ बार 
में बतलाते हैं, किन्तु सत्यकाम, उद्यालक-आरुणि से बहुत पीछे के हैं (बृ 
६।३७)। यहाँ उद्चालक आरुणि (गौतम उनका गोत्र नाम है,) उनके पिता अरुण 
का उल्लेख वंश-ब्राह्मण में है, ब.. ६५॥३) को प्रवाहण के निकट विद्यार्थी रूप 
में देखते हैं, किन्तु बृहदारण्यक में प्रवाहण स्वयं ही श्वेत॒केतु से कहते हैं कि 
'हमने ऋषि की वाणी सुनी है', इतना कहकर ऋकसंहिता के 'द्वे खुती' इस मन्त्र 
(१५०।८८।१५) का उल्लेख करते हैं। (७॥॥ ने अपने ग्रन्थ १ 7 ५ ए में इस 
उल्लेख को किस तर्क के आधार पर अप्रासड्रिक बतलाते हुए अपना मन्तब्य 
प्रस्तुत किया, समझ में नहीं आता। संहिता की 'खुती' उपनिषद्‌ में सूती हो गई 
और गीता में भी वही है (८।२७)। ऋक में प्रयुक्त 'समेति' शब्द से देवयान-पितृयान 
के सड्रम-स्थान का बोध होता है, एवं यही फिर विच्छेद का स्थान भी हैं। अर्थात्‌ 
जीव की उत्क्रान्ति का पथ लगता है। ) इस चिन्ह जेसा है। बायीं ओर झुकी रेखा 
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२५६ वेद-मीमांसा 


प्रवाहण ने अन्तिम प्रश्न का उत्तर सबसे पहले दिया - पद्चञम 
आहुति से अप कैसे पुरुष होता है? 


अप्‌ जनवित्री शक्ति है।' उसे ही यहाँ हव्य रूप में ग्रहण किया गया 
है। समस्त सृष्टि की क्रिया ही एक यज्ञ है।! अतएवं जीव-सृष्टि के मूल 
में भी यह यज्ञ हैं। एक यज्ञ नहीं, बल्कि क्रम से पाँच यज्ञ हैं। एक-एक 
यज्ञ का एक-एक अग्नि है। प्रत्येक यज्ञ के ही आहुतिकर्ता देवगण हैं 
अर्थात्‌ चितृशक्ति के कर्त्त्व से ही यह जीव-सृष्टिरूप यज्ञ निष्पन्न होता 
हैं। यज्ञ की परम्परा को विलोम-क्रम से लेने के बाद समझने में सुविधा 
होगी, क्‍योंकि उससे हम दृष्टक्रिया से क्रमश: अदृष्ट की ओर जा 
सकेंगे। 





अन्त तक गई है - यह अचि: पथ है; और दाहिनी ओर की रेखा मिलन-बिन्दु 
तक जाकर फिर वापस आ गई है - यह घृमपथ है। अतएब मृत्यु के पश्चात्‌ 
जीव कहाँ जाता हैं? वापस आता है कि नहीं? देवयान और पितृयाण कहाँ जाकर 
मिलते हैं? - ये पुरानी बातें हैं। प्रवाहण की नयी बात है कि जीव का जन्म कैसे 
होता है? और देवयान एवं पितृयाणक अतिरिक्त भी कोई तृतीय गतिपथ है कि 
नहीं? अन्त का प्रश्न महत्त्वपूर्ण ह, उसकी चर्चा हम फिर करेंगे। इस उपनिषद्‌ 
के ही छठे अध्याय में उद्यलक ने श्वेतकंतु को जो सब विज्ञान दिया था, उसका 
विस्तन विवरण है। वहाँ वे मृत्युविज्ञान के सम्बन्ध में बतलाते हैं कि ' मुमूर्षु की 
वाक्‌ मन में जाती है, मन प्राण में, प्राण त्तेज में, एवं त्तेज परमदेव में जाता है।' 
वहाँ सूक्ष्म रूप से और कुछ नहीं बतलाया गया है। यह एक प्राचीन विज्ञान है 
( द्र, ऋ. १०।१४-१९)। सूक्ष्म रूप से दोनों सृतियों का वर्णन प्रवाहण ने ही किया 
है, यहाँ तक चित्र ने भी कौपीतकी में वैसा वर्णन नहीं किया है। द्र, टीका १८३, 
२०३। 

१. तु. ऋ. आपो जनयथा च न: १०९३; तस्था: (गौर्या:) समुद्रा अधि वि क्षरन्ति. 
““पत: क्षरत्यक्षम्‌ ११६४।४२; आपो....मातर: १०।१७।॥१०; सृष्टि के आदि में 

_अप्रकंतं सलिल॑ सर्वमा इृदम्‌ १२९३; अव्यक्त रात्रि से 'समुद्रो अर्णव:' उससे 

सृष्टि १९०॥१। 

२. ऋ. पुरुषसूक्त १०॥९०। 
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प्राकृत जगत्‌ में हम देखते हैं कि स्त्री में बीजाधान होने से 
जीवसृष्टि होती है। क्रिया यज्ञ के अनुरूप हे। स्त्री यहाँ अग्नि है, हव्य 
रेत: है; किन्तु आहुतिकर्ता देवगण हैं। रेत: कहाँ से आता है? अन्न के 
परिपाक से। पुरुषरूप अग्नि में देवता अन्न की आहुति देते हैं, उसी से » 
रेत की उत्पत्ति होती है। अन्न कहाँ से आता हे? वृष्टि से। पृथिवी तब 
अग्नि और वृष्टि हव्य है। वृष्टि कहाँ से आती है? सोम से। तब पर्जन्य 
अग्नि और सोम हव्य है। सोम कहाँ से आता है? श्रद्धा से। तब चुलोक 
अग्नि और श्रद्धा हव्य है। अब अनुलोम-क्रम से बतलाने पर श्रद्धा से 
सोम, सोम से वृष्टि, वृष्टि से अन्न, अन्न से रेत: और रेत: से पुरुष की 
उत्पत्ति होती है। उत्पत्ति के आधार क्रमश: च्ुलोक, पर्जन्य, पृथिवी, 
पुरुष, एवं स्त्री - ये पाँच अग्नि हैं। देवता निमित्त हैं। यही है प्रवाहण 
की पशञ्ञाग्नि-विद्या। द 


कोषीतकि में राजा चित्र एक बार कहते हैं कि चन्द्रमा से वृष्टि के भीतर से होकर 
जीव का जन्म होता है। फिर एक ऋक को उद्धृत करते हुए बतलाते हैं कि चन्द्रमा 
से (पशञ्चदशात्‌ पिन्रयावत:) रत: का आहरण किया जाता है, जिसे पुरुष स्त्री में 
निषिक्त करता है (१।२)। चित्र को व्याख्या में श्रद्धा एवं अन्न की चर्चा नहीं 
है। इसक अतिरिक्त चित्र प्रवाहण की तरह सुश्रूद्डलित रूप में इस विषय को नहीं 
बतलाते हैं। एतरय के अनुसार रेत की उत्पत्ति दिव्य अप्‌ से होती है (ऐ, १॥२।४)। 
अन्यत्र उल्लेख है कि रेत: पुरुष के सर्वाड़ से सम्भुत या एकत्र तेज है (१।४॥१; 
तु. को. २११; अ.सं. ५।२५॥१)। ऋकसंहिता में गंर्भाधान का जो मन्त्र है, उसमें 
देवताओं का आवाहन ही किया गया है, किन्तु जीव-सृष्टि केसे होती हैं? उसका 
कोई भी सड्डेत वहाँ नहीं प्राप्त होता (ऋ. १०१८४; तु. अ.सं. ५१२५।१)। इस 
दृष्टि से प्रवाहण इसे स्वकीय विद्या बतलाने का दावा नहीं कर सकते। वृष्टि, अन्न 
रेत: एवं गर्भ इनमें कार्य-कारण सम्बन्ध का अनुमान करना कठिन नहीं। ओषधि 
(>अन्न) के साथ सोम का सम्बन्ध ऋकसंहिता में भी प्राप्त होता है (१०।९७।७, 
१८, १९, २२)। फिर वृष्टि से ओषधि की पुप्टि, यह भी ज्ञात है। उससे ही सोम 
अपूमय अथवा जलमय - यह धारणा हो सकती है, विशेष रूप से याज्षिकों 
का सोम जब लता का रस है, जिसका पान करने से मनुष्य अमृत होता है 
(ऋ. ८।४८।३) पार्थिव सोम ही आकाश में चन्द्र है, जिसका पान देवता करते 
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तत्पश्चात्‌ प्रवाहण बतलाते हैं कि “जो इस पश्चाग्नि-विद्या को 
जानते हैं, एवं जो अरण्य में श्रद्धा, तप इत्यादि की उपासना करते हैं। 





है। इन सब भावानुषज्जी से ज्ञात हो सकता है कि सोम 'पितन्र्यावान' अथवा पितृ- 
शक्ति का आधार हैं। सब जीव ही चन्र से आते हैं, फिर चन्द्र में ही जाते हैं (को 
१/२)। किन्तु चन्द्र दो हैं - एक आदित्य के उस पार और एक इस पार (छा 
५।१०।२,४; तु. ते, ब्रा. ३।११।७।४)। दोनों ही अमृत-प्राण के आधार हैं किन्तु 
एक सं प्राण का ग्रत्यावर्तन नहीं होता और एक से होता है। तैत्तिरीय ब्राह्मण का 
: कथन है कि आदित्य के नीचे जो लोक है, वह अन्तवान्‌ एवं क्षयिष्णु है। आदित्य 
क उस पार का लोक अनन्त, अपार एवं अक्षय है (३।११।७।४)। लोक का नाम 
वहाँ नहीं है, किन्तु छान्दोग्य की भावना के साथ भावना का अधिक मेल है। इस 
लाकविद्या को क्षत्रियों के निकट से प्राप्त करने का कोई प्रमाण नहीं, क्‍योंकि यह 
भावना ऋकसंहिता क 'ट्र ख्रुती' से ही आ सकती है। इस प्रकार हम जीव-जन्म 
का आदिबिन्दु खोजते हुए सोम तक पहुँचे। प्रवाहण बतलाते हैं कि उसक॑ भी 
आदि म॑ * श्रद्धा' ह आदिशड्डराचार्य ने श्रद्धा को आस्तिक्य-बुद्धि बतलाया है, जो 
नचितकता में आविष्ट हुई थी (कठ १।२१२ तु. ऋ. श्रदस्मै धत्त, स जना स इन्द्र 
२।१२॥५। ऋकसंहिता के श्रद्धासूक्त में बतलाया जाता है कि>श्रद्धा हृदय की 
आकूति द्वारा प्राप्त होती है (१०।१५१।४)। हृदय जब देवता क॑ लिए आकल हो 
उठता ह., तब श्रद्धा आविष्ट हाकर बतला दती है कि ये हैं। तो फिर श्रद्धा देवता 
का आबश ह। किन्तु आवेश जो अभी ही हुआ, वह तो नहीं। बल्कि जीव-जन्म 
क भूल में ही था, जो उनका ही आवंश है (द्र, छा. ६३३२,३; ते, २६; एऐ 
१।३।१२)। यह आवेश ही काल-क्रम में श्रद्धा के रूप में हृदय में स्फुरित होता 
हैं। इसलिए श्रद्धा को चिदूबीज भी कहा जाता सकता है। जीव-जन्म के मूल में 
श्रद्धा है, प्रवाहण की इस भावना के साथ उपरोक्त भावना का मेल है। फिर 
प्रश्वोपनिषद्‌ में हम देखते हैं कि सुकंशा भारद्दाज से जब राजपुत्र कौसल्य 
हिरण्यनाभ घोडशकल-पुरुष के बार में पूछते हैं, तो वे उत्तर नहीं दे पाते। राजपुत्र 
न उन्हें कुछ बतलाया भा नहा। सुकशा क प्रश्न करने पर ऋषि पिप्पलाद ने सोलह 
कलाओं के नाम गिनाने के क्रम में पहले ही प्राण एवं उसके बाद श्रद्धा का 
उल्लेख किया है। यहाँ भी जीव-जन्म के मूल में श्रद्धा है।-हिरण्यनाभ यह जानते 
थ कि नहीं, समझ में नहीं आता। किन्तु पिप्पलाद जानते 'थे। इन बातों से यह 
प्रमाणित होता हैं कि जीव-जन्म के रहस्य के सम्बन्ध में अनेक भावनाएँ अनेक 
स्थलों पर बिख्रीं थीं, प्रवाहण ने उन्हें एक सुन्यवस्थित सुदृढ़ रूप दिया। इतना 
ही उनका कृतित्व था। इससे उपनिषदों पर क्षत्रिय-प्रभाव की बात को बढ़ा-चढा 


क्र 
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वे मृत्यु के पश्चात्‌ अर्चि में रूपान्तरित होते हैं।” इतना बतलाकर उन्होंने 


अर्चि:-पथ का एक विवरण दिया। सत्यकाम के निकट इस पथ का 
परिचय हमें पहले ही मिल चुका है, किन्तु याद रखना पड़ेगा 
सत्यकाम प्रवाहण से बहुत पीछे हुए हें। 


इसके बाद प्रवाहण ने देवयान-मार्ग के निकट एक और मार्ग के 


बारे में बतलाया। जो ग्राम में इष्ट (यज्ञ) पूर्त (जनहितकारी अनेक 


कार्य) एवं दान का अनुष्ठान करते हें, वे मृत्यु के पश्चातू धूम में 
रूपान्तरित होते हैं। धूम से रात्रि होते हैं, रात्रि से कृष्णपक्ष, कृष्णपक्ष से 
दक्षिणायन होते हैं। वे फिर संवत्सर को नहीं पाते अर्थात्‌ आदित्य-ज्योति 
में वे रूपान्तरित नहीं होते। उन्हें जिस प्रकाश का. अनुभव होता है, वह 
क्षयिष्णु है; यद्यपि सामान्यतया एक व्याप्तिबोध उनमें भी रहता है। वह 
विदेह होने का एक स्वाभाविक परिणाम है। दक्षिणायन से वे पितृलोक 
में जाते हैं, वे वहाँ आकाश होते हैं, आकाश से चन्द्रमा होते हैं। यह 
चन्द्रमा देवताओं का अन्न है। जिसका हास-विकास होता है।' वहाँ कुछ 
दिन रहकर वे फिर आकाश होते हैं, आकाश से वायु होते हैं, वायु से 
धूम, धूम से अभ्र (जलीय वाष्प), अश्र से मेघ, मेघ से वृष्टि, वृष्टि से 
उद्भिद्‌ (अन्न), उससे अन्नाद का रेत: और उससे मातृगर्भ में भ्रूण 





कर कहने का कोई कारण नहीं पाया जाता। ब्राह्मण और क्षत्रिय दोनों ही अभिजात 
हैं और ब्राह्मण्यधर्म मूलतः अभिजात-वर्म का धर्म है। तत्त्व-जिज्ञासा में ब्राह्मण 
ही अग्रणी थे, किन्तु क्षत्रिय भी अधिक पीछे रहे, ऐसा नहीं था। तत्त्वमीमांसा जिस 
प्रकार यकज्ञ-सभा में होती थी, उसी प्रकार राजसभा में भी होती थी। चिरकाल से 
ही वही होता आया है। किन्तु मीमांसा को सुविन्यस्त करके सूत्ररूप प्रदान करने 
का एवं सम्प्रदाय-प्रवर्तन करने का कार्य बराबर ब्राह्मण ही करते आए हैं। क्षत्रिय 
उनके पृष्ठपोषक रहे। दोनों में एक विरोध की कल्पना करना या एक पक्ष को 
बढ़ा-चढा कर बतलाना किसी भी तरह तकंसज्भत नहीं जान पड॒ता। 

है; तन्त्र में हम देखते हैं कि चन्द्र की पन्द्रह क्षयिष्णु कलाओं के ऊपर षोडशी नित्य 
कला है। वेद का पुरुष भी षोडशकल है। लक्षणीय, सोमयाग के ऋत्विक्‌ भी 
सोलह हैं। 
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होते हैं। शुभ कर्मों की प्रबलता से उनका जन्म उत्तम योनि में होता है, 
नहीं तो हीन या अधम योनि में होता है - यहाँ तक कि पशु-जन्म होना 
भी असम्भव नहीं।' । 


१. सत्यकाम ने उपकोसल को धूममार्ग के बारे में बतलाया था या नहीं, इसकी कोई 
, सूचना प्राप्त नहीं। किन्तु बृहदारण्यक (६।२।१५-१६) के वर्णन के अन्तर्गत 
देवयान प्रसड् में है - ' अरण्ये श्रद्धां सत्यमुपासते ', “मासेभ्यो देवलोकम्‌' ' आदित्याद्‌ 
वैद्युतम्‌' (चन्द्रमा का उल्लेख नहीं); 'पुरुषो मानस:' ('अमानव:' नहीं)। 
पितृमार्ग पर जो जाते हैं, वे 'यज्ञेन दानेन तपसा लोकान्‌ जयन्ति' (तु. गी. : 
“यज्ञदान तप: कर्म न त्याज्यं कार्यमेव तत्‌, यज्ञों दान॑ तपश्चैव पावनानि मनीषिणाम्‌। 
एतान्यपि तु कर्माणि सड् त्यक्त्वा फलानि च, कर्तव्यानीति मे पार्थ निश्चित 
मतमुत्तमम्‌' (१८।५-६)। छान्दोग्य में तपस्वी अर्चि:पथ पर जाते हैं, और यहाँ 
धूमपथ पर। प्रश्नोपनिषद्‌ में पिप्पलाद देवयान-पितृयाण का एक अत्यन्त सट्ड्िप्त 
कर करते-हैं - (१॥९-१३)। वहाँ उत्तरायण और दक्षिणायन के सहारे आदित्य 
और चन्द्र में जाने का उल्लेख है। यह ऋकसंहिता के 'ट्वे खुती' की व्याख्या के 
रूप में प्रतीत होता है। शुक्लपक्ष एवं कृष्णपक्ष तथा अहोसन्र के अन्तर की बात 
भी उठी है, किन्तु उत्क्रान्ति के प्रसड्र में नहीं। इसके कारण यह विवरण ग्रवाहण 
के विवरण से प्राचीन माना जा सकता है। ऋक्संहिता में 'देवयान' शब्द का 
उल्लेख कई बार किया गया हैं, किन्तु 'पितृयाण' शब्द का उल्लेख कंबल एक 
बार (१०१२७) है। किन्तु देवयान क॑ अर्थ में वहाँ सर्वत्र ही बतलाया गया है कि 
देवता जिस पथ से यहाँ आते हैं, वह देवयान है, किन्तु मनुष्य जिस पथ से उनके 
निकट जाते हैं, उसका उल्लेख नहीं है। किन्तु अग्नि दूतरूप में निश्चय ही उस 
देवयान-पथ से ही हव्य लेकर देवताओं के पास जाता है (१।७२।७,१०।५१।५, 
९८।११)। सब आहुति ही आत्माहुति है। मृत्यु के बाद देह चिता पर उठाकर रखना 
चरम आहुति अथवा अन्त्या इंष्टि है (तु. छा. ५५९।२)। जिन्होंने देवता को चाहा 
है, वे उस समय चिताग्नि की शिखा के सहारे इस पथ्च से ही देवता के निकट 
जाते हैं (तु. ऋ. १०११६।४)। यह प्रेत का देववान-पथ है। इस पथ से ही हमारे 
पितृपुरुष भी देवताओं के निकट गए हैं (१०।१४।२; ७ यम एवं वरुण के 
सहावस्थान का उल्लेख यहाँ है, अर्थात्‌ मृत्यु और शून्यता जेसे एक है; ९ यहाँ 
अहं:, अप्‌ एवं रात्रि द्वारा शोभित विश्रामस्थान की बात बतलाई जाती है अर्थात्‌ 
प्रेत की गति दिन के प्रकाश एवं कारण-समुद्र के भीतर से महाशून्य में होगी)। 
पितृपुरुष इस पथ से गए, इस कारण ऋकसंहिता में इस पथ का ही एक और 
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तत्पश्चात्‌ प्रवाहण बतलाते हैं कि इन दोनों मार्गों में किसी पर भी 


जो नहीं जाते, ऐसे पुरुष भी हें। वे क्षुद्र प्राणी होकर केवल बार-बार - 
आवर्तित होते हैं। जन्म लेना और मर जाना ही उनका काम है। उनके 
लिए यह एक तृतीय स्थान है। यही कारण है कि घुलोक भर नहीं पाता। 





नाम 'पित॒याण' है (पन्थामनु प्रविद्वान्‌ पितृयाणं च्युमदग्ने समिधानो वि भाहि 
१०।२७)। अर्थात्‌ 'अग्निष्वात्त” पितृगण देवयान-पथ से ही यातायात करते हैं 
(१०११५१११)। किन्तु देवयान-पथ के अतिरिक्त एक और निजी पथ का उल्लेख 
भी एक ऋक में है (पर मृत्यो: अनु परेहि पन्‍्थां यस्ते स्व इतरो देवयानात्‌ 
१०।१८।१)। स्थूलत:, ऋक्‌संहिता में हम देखते हैं कि प्रवाहण कथित अर्चि: पथ 
का ही ग्राधान्य हैं, धूमपथ आभासित है। प्रवाहण बतलाते हैं कि इष्टापूर्त के द्वारा 
धघूमपथ ही प्राप्त होता है, किन्तु ऋछषडइता में बतलाया जाता है कि इष्टापूर्त 
का फल व्योम तक जाता है (सड्भगच्छःस्त. इष्टापूर्तन परमे व्योमन्‌ू १०११४८)। 
मृत्यु के पश्चातू प्रेत की अध्यात्मसत्ता आधदैवत-सत्ता में मिल जाती है। केवल 
उसका 'अजोभाग:' अथवा आत्मा को अग्नि अपनी अर्चि: द्वारा तप्त करके 
'उरुलोक' में ले जाता है, वहाँ उसका दिव्य शरीर होता है - यह ऋकसंहिता 
में मरणोत्तर-अवस्था का विवरण है (१०।१६।३-५)। अध्यात्म-सत्ता के अधिदेवत्‌ 
रूपान्तर का उल्लेख हम उपनिषद्‌ में भी पाते हैं (तु. को. २१३; छा. ६१५२ 


- यहाँ उद्दालक साधारण रूप में ही पुरुष का उल्लेख करते हैं। इस तत्त्व को ही 


वे जानते थे। बृ. ३।२।१३ यहाँ आर्तभाग ने जो बतलाया, याज्ञवल्क्य ने उनकी 
अपेक्षा और भी अधिक कुछ बातें उन्हें गोपन में बतलाया। प्रवाहण कथित विद्या 
कया यही है? बु. ४४।१-२....)। स्थूलत: हम देखते हैं कि देवयान-पितृयाण का 
प्रसड़ नया नहीं है। किन्तु दोनों गति-पथ के अतिसूक्ष्म वर्णन को प्रवाहण 


क्षात्रविद्या बतलाने का दावा अवश्य कर सकते हैं। संहिता और उपनिषद्‌ में अन्यत्र 


मृत्यु के बाद अध्यात्मसत्ता के अधिदेवत-सत्ता में लीन हो जाने की ओर ही 
अधिक बल दिया गया है। यह भक्त रामप्रसाद के उस कथन जैसा हे, जिसे वे 
गीत में व्यक्त करते हैं - जैसे जल का बिम्ब जल में उदय होता है और जल 
होकर जल में मिल जाता है! (तुलनीय : कठ. २।१॥१०)। किन्तु प्रवाहण ने अगले 
प्रसड़ः में इसके सम्बन्ध में एक नई बात सुनाई है। 
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द इस तृतीय गति से कतरा कर चलना चाहिंए। चोर, शराबी, गुरुपत्नीगामी, 
ब्रह्मघाती ये पतित हैं, इनके सड़ा जो रहेगा, वह भी पतित है।' 


यह तृतीय स्थान कहाँ है? अथवा चेतना की कौन सी भूमि है? 
प्रवाहण कथित मृत्युविज्ञान से उसका एक आभास प्राप्त हो सकता है। 
मूर्छा अथवा सुप्ति की तरह मृत्यु, चेतना का संहरण अथवा प्रत्याकर्षण 
है। सुप्ति में बाहयचेतना लुप्त हो जाती है, तो क्या कोई चेतना रहती ही 
नहीं? उपनिषद्‌ का कथन है कि रहती है; प्राणाग्नि तब भी देह को 
आश्रय बनाकर जागता रहता है (प्र. ४३, कौ. ४।॥१९, कठ. २।२।८, ब्‌ 
५।११॥१....). इस. प्राणचैतन्य का बोध एक स्तिग्ध प्रसन्‍नता है। सुषुप्ति 
में मन की अगोचर अवस्था में उसका अनुभव निश्चित रूप से होता है। 
नींद से जागने के बाद कुछ क्षण तक उसका अनुरणन रहता है। जाग्रत 
की चेतना विविक्त अथवा पृथक्‌ अर्थात्‌ आत्मचैतन्य वहाँ विषय और 
विषयी में विभक्त हो सकता है। किन्तु सुप्तिचेतन्य अविविक्त है, वहाँ 
सब एकाकार है। हम इस एकाकार भाव को अन्धकार कंह सकते हैं। 





प्राकृत-चेतना में धूम अन्धकार हे, मृत्यु भी वही है। दोनों ओर ही क्‍ 


चेतना का संहरण है। चेतना संहृत होगीं, किन्तु विलुप्त नहीं होगी, यह 
ध्यान में सम्भव है। ध्यान में समस्त विषय (ज्ञेयवस्तु) विषयी या ज्ञाता 
में सिमट आता है। तब केवल विषयी ही जागता रहता है। इस जागते 
रहने को हम आलोक कह सकते हैं। अन्धकार आता है, तब भी उसके 
भीतर आलोक को जगाए रखने की चेष्टा ही साधना है। कौन? कितना? 
या कितने क्षणों तक आलोक जगाए रख सकता है? वह उसकी 
साधन-शक्ति के ऊपर निर्भर करता है। 





१. अर्थात्‌ ये महापातकी हैं- ये सब उस तृतीय स्थान से ही लौट आते हैं। उसके ऊपर 
नहीं जा सकते। बुहदारण्यक में श्रुद्रप्राणियों के रूप में कौट-पतड्, डॉँस, बडे 
मच्छर आदि का उदाहरण दिया गया है। 
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... जिस प्रकार सोए, उसी प्रकार मरे। मरने पर सब अँधेरा ही अँधेरा। 
उपनिषद्‌ में इसको ही रात्रि बतलाया गया है; किन्तु रात्रि के उतरने से 
पहले धुमहले उजाले का समय आता है, उपनिषद्‌ में जिसे धूम बतलाया 
गया है। 


प्रवाहण कहते हैं कि पितृयाण के मार्ग से जिन्हें जाना होता है, वे 
पहले धूम होते हैं, उसके पश्चात्‌ रात्रि। तत्पश्चात्‌ रात्रि में पूर्णचन्द्र का 
उदय होता है किन्तु उसकी ज्योत्सना धीरे-धीरे म्लान हो जाती है, फिर 
अमावस्या का अन्धकार उतर आता है। तत्पश्चात्‌ उत्तरायण के चरम 


दिन एक झलक आती है, किन्तु वह उजाला भी धीरे-धीरे क्षीण हो 


जाता है। आलोक के साथ अन्धकार जुड़ा रहता है, सम्पूर्ण रूप से 


रहना पड़ता हैं, उसे 'पितृलोक' कहते हैं। उसके बाद फिर आकाश की 
शून्यता उतरती है, फिर उसमें ज्योत्स्ना फूटती है और सम्भुक्त के 
आनन्द से दिव्यधाम का कुछ-कुछ आभास प्राप्त होता है। किन्तु, वह 
भी स्थायी नहीं होता। फिर आकाश की शून्यता में सब कुछ मिल जाता 
है। उस शून्यता में महाप्राण का स्पन्दन होता है। कृष्ण-पक्ष से शुरू करके 
वायु-भाव तक बीच-बीच में सब शून्य हो जाने पर भी ये अवस्थाएँ 
सचेतनता में ही कटती हैं। 


किन्तु उसके बाद फिर सब धुएँ से ढँक जाता है और प्रकृति के 
शासन में विवश होकर अवसर्पिणी-धारा में उतर आना शुरू होता है। 


कहा जा सकता है कि पितृयाण-पथ की रात्रि ही तृतीय स्थान है। 
इसके ऊपर जो नहीं उठ पाते, वे वहाँ से ही फिर धूम के भीतर से 


होकर पृथिवी पर उतर आते हैं। यह धूम पितृयाणियों को भी मिलता है।* 
यहाँ से जीव-जन्म के सोपान सबके लिए समान हैं। 


१. प्रवाहण की भाषा में “वे संवत्सर को कभी भी नहीं प्राप्त करते।' 
२. ५॥१०।५॥) 


अपचयहीन सौरदीप्ति कभी भी नहीं फूटती।' इस अबस्था में जहाँ उन्हें 


जद 


ड्रडः 
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किन्तु इसके भीतर एक बात है। प्रवाहण की पशद्ञाग्निविद्या की 
सार्थकता वहीं है। अभ्र> मेघ> वृष्टि > अन्न > रेत: > गर्भ - यह धारा 
अविद्वान्‌ के प्राकृत-जन्म की धारा है। यदि कोई यह सोचता है कि 
“अश्न श्रद्धागर्भ चुलोक का आलोक है, और -मेघ सोमगर्भ पर्जन्य है, ये 
सभी अग्निस्वरूप हैं, में उस अग्नि से ही उत्पन्न हुआ हूँ।” तो फिर 
उसे भी लौट कर आना नहीं होता। 


अर्चिःपथ, प्रकाश और अँधेरे का इन्द्र कुछ दूर रहने पर भी 
अन्तत: सभी प्रकाश है। इस पथ पर जो जाते हैं, उनकी मृत्यु अन्धकार 
नहीं, बल्कि एक ज्योतिर्मय विस्फारण है, एक प्रकाशमय फैलाव है। 


> जिसे उपनिषद्‌ में 'प्रद्योत” का नाम दिया गया है। इस पथ की विस्तृत 


की; आवश्यकता नहीं। आशा करते हैं कि हमने जो कुछ 
बतलाया, उससे ही मूल विषय का अनुधावन करना मुश्किल नहीं होगा। 





प्रवाहण ने उत्क्रान्ति के सम्बन्ध में जो कुछ बतलाया, वह सभी 
ध्यान के द्वारा इस जीवन में ही अनुभव किया जा सकता है; क्योंकि 
मृत्यु जिस प्रकार चेतना का संहरण है, उसी प्रकार ध्यान भी वही है। 
सुप्ति, समाधि एवं मृत्यु एक पर्याय के सत्य हैं अर्थात्‌ तीनों समान 
अर्थवाची हैं। विज्ञानी तीनों में ही जागते रहते हैं। 


तत्पश्चात्‌ ग्यारहवें से चोबीसवें खण्ड तक वैश्वानर एवं 
प्राणाग्निहोत्र-विद्या का विवरण है। उपदेष्टा राजा अश्वपति कैकेय हैं 
और विद्यार्थी हैं उद्यालक आरुणि प्रमुख छह ब्रह्मवादी। उनकी मीमांसा 
का विषय था कि-हमारा आत्मा कौन है? अथवा ब्रह्म ही क्‍या हे? ये 
सभी वैश्वानर के उपासक थे। ये ब्रह्मवादी पहले उद्दालक के पास ही 





१. तु० को. विचक्षणादृतयों रेत आभूृतं इत्यादि १।२। यही है 'जन्मकथन्ता सम्बोध' 
अपने दिव्य-जन्म की सूचना प्राप्त करना। तु. गीता, ४॥९। 
२.  बू. ४४२ 





जानता। चलो, हम अश्वपति के पास चलें।' हि 
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यह प्रश्न लेकर उपस्थित हुए थे, किन्तु उद्चलक ने कहा - मैं पूरा नहीं 


डा 


अश्वपति के पास जाने के पहले उन्होंने प्रश्न करके यह जान 
लिया कि वे आत्मज्ञान अथवा तत्त्वज्ञान में किसकी उपासना करते हैं।' 
देखा गया कि प्रत्येक ब्रह्मवादी आत्मज्ञान में चुलोक, आदित्य, वायु 
आकाश, अप्‌ एवं पृथिवी की पृथक-पृथक्‌ उपासना करते रहे हैं।' 
अश्वपति ने कहा, ' आप सब पृथक्‌-भाव से आत्मरूपी वैश्वानर की ही 


लिमिनिम अर 3 लमुलुननतनशनाााााां॥/बएएएएएएएए_|्_्भ्घ्घस्घस्स्म्म्भ्भ्६भ्8६8्न्६ध्ध्धध 





१. ऋकसंहिता में अश्वपति इन्द्र का विशेषण है ८।२१॥३। यह आख्यान शतपथ- 
ब्राह्मण में है (१०॥६।१)। छान्दोग्य के नामों का सामान्य ग्रभेद वहाँ दिखाई देता 

। उद्दालक आरुणि के स्थान पर वहाँ अरुण औपवेशि है। बृहदारण्यक के वंश- 

ब्राह्मण में दिखाई देता है कि उपवेशि से अरुण विद्या ग्रहण करत हैं ओर अरुण 

से उद्दालक (६५।३)। उद्चलक के पुत्र श्वेतकेतु ने पिता के निकट ही विद्या ग्रहण 

की थी, जिसे हम जानते हैं। उद्चलक ने श्वेतकेतु को बतलाया था, उनके वंश 

में सभी वेदवित्‌ थे (छा. ६१॥१)। इससे ज्ञात होता है कि उद्दलक ने भी अपने 

पिता के निकट विद्या ग्रहण की थी और उनके पिता ने अपने पिता क निकट स॑ 


विवरण क॑ अनुसार अश्वपति क॑ निकट उद्दालक नहीं, बल्कि उनके पिता अरुण 
गए थे। शतपथ का यह विवरण ही प्राचीनतर जान पड़ता हैं। किन्तु राजा क पास 
पिता गए थे, न कि पुत्र गया था, इसे लेकर तर्क-वितर्क करने से विशेष कोई 
लाभ नहीं। उद्यलक स्वयं ब्रह्मविद्‌ थे, किन्तु उनकी जिज्ञासा तनिक भी शान्त नहीं 
होती। जहाँ कहीं भी कछ नये का सन्धान पाते। वहाँ ही मान-अभिमान का विचार 
किए बिना दौड़े चले जाते। उनके चरित्र की यह विशेषता श्रद्धा के योग्य है। 

२. यह उपासना आत्मोपासना है अर्थात्‌ अधिदैवत एवं अध्यात्म-दृष्टि को यहाँ मिला 
दिया गया है। जैसे प्राचीनशाल आत्मा के रूप में चुलोक की उपासना करते हैं 
तो फिर उनकी भावना का रूप होगा - "मैं ही दुलोक हूँ।' इसी प्रकार प्रत्येक 
उपासना में आत्मचैतन्य का उद्दीपन एवं विस्फारण हुआ करता है। शतपथ के 
विवरण में हम देखते हैं कि अश्वपति प्रत्येक से प्रेंश्न करते हैं - ' आप चैश्वानर 
के रूप में किसे जानते हैं?' अर्थात्‌ वहाँ देवता को विश्व में देखने का प्रसड़ ही 
पहले उभरा है। उसके बाद अश्वपति विद्यार्थियों की दृष्टि को अध्यात्म में वापस 
लाते हैं। 


इत्यादि। अर्थात्‌ इस क्षेत्र में योनिवंश और विद्यावंश एक है। तो फिर शतपथ के 
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... तत्पश्चात्‌ वैश्वानर के अखण्ड रूप का वर्णन करते हुए अश्वपति 
ने. बतलाया - “यह जो वैश्वानर हैं, वे ही आपकी आत्मा हैं। उनका 
मूर्द्धा ही सुतेजा है, चक्षु विश्वरूप है, प्राण पृथग्वर्त्मा है ।] देहकाण्ड बहुल 
है, मूत्राशय रयि है, पृथिवी चरण है, वक्षस्थल वेदी हैं, लोम बर्हठि हैं, 
हृदय गार्हपत्याग्नि है, मन अन्वाहार्यपचन (दक्षिणाग्नि) है एवं मुख 
आहवनीयाग्नि है।' 


उपासना करते आ रहे हैं, खण्ड-खण्ड करके।' वस्तुतः चुलोक उनका 
मूर्ड्धा है, तब वे सुतेजा: हैं, आदित्य उनका चश्लु है, तब वे विश्वरूप हैं, 
वायु उनका प्राण है, तब वे पृथगूवर्त्मा (अनेक दिशाओं में धावमान) हैं 
आंकाश उनका सन्देह (देहकाण्ड) है, तब वे बहुल (विराट) हैं; अप्‌ 
उनका वस्ति (मूत्रांशय) है, तब वे रयि हैं;! पृथिवी उनका पाद है, तब 

वे प्रतिष्ठा हैं। वे ही आप सबकी आत्मा हैं। उनकी प्रादेश मात्र एवं 
अभिविमान आत्मा के रूप में उपासना करने पर सर्वभूत में सर्वलोक में, 
एवं सर्वात्मा में अन्नाद हुआ जा सकता है 
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स्राम्य (ब्रह्मसूत्र २२२९-३१) है। जैमिनि शतपथ-ब्राह्मण के विवरण को लक्ष्य 
में रखते हैं (श, १०।६।१।९-११)। वहाँ अश्वपति अधिदेवत-भावना को अध्यात्म- 
भावना में वापस लाते हैं यह बतलाकर कि 'जिन देवताओं की आप सब बाहर 
पृथक्‌-पृथक्‌ उपासना करते हैं, यदि उनका. अनुभव प्रादेशमात्र रूप में कर सकें, 
तो उनका परिचय भली-भाँति प्राप्त कर सकते हैं एवं वे वहॉ-यहाँ एक हा जाते 
हैं (अभिसम्पन्ना:)। मैं आप लोगों को उन्हें वहाँ-यहाँ एक करके बतला दंता हूं।' 
उसके बाद मस्तक को दिखलाते हुए कहा - “यह अतिष्ठा वेश्वानर हैं। दाना 
आँखें दिखलाते हुए कहा - “यह सुतेजा वैश्वानर है।' नाक के दोनों छिद्रों को 
दिखलाते हुए कहा - “यह पृथग्वर्त्मा वेश्वानर है।' मुख के विस्तार (आकाश) 


&80868 


(2202 





१. वैश्वानर के विशेष विवरण के लिए द्रष्टव्य ऋ.सं. ३।२ भूमिका 

२. यह बात विशेष महत्त्वपूर्ण है। यहाँ हम अप्‌ के साथ रयि का समीकरण देखते 
हैं (तु. श. ब्रा. १०।६।१।११)। रयि शब्द ऋकसंहिता में बहुप्रयुक्त है। निघण्टु में 
उसका अर्थ 'उदक' (१॥१२), एवं ' धन्‌' दिया गया है। मन्त्रव्याख्याताओं ने विशेष 
रूप से यूरोपीय-पण्डितों ने पहले अर्थ की अपेक्षा करके दूसरे अर्थ पर बल दिया 





है। इससे अधिकांश क्षेत्रों में ही व्याख्या-विपर्यय घटित हुआ। (द्र, ऋ. स. 
३।१।१९ टीका)। यहाँ अप्‌, रयि एवं वस्ति के समीकरण को रि के प्रकृत अर्थ 
का विनिगमक कहा जा सकता है। 

अर्थात्‌ सर्वमय हुआ जा सकता है। वैश्वानर अन्नाद (तु. गी. १५।१४), विश्व 
उनका अन्न है। इस भावना का ही प्रतिरूप साइरख्य के प्रकृति-पुरुषवाद में हम 
पाते हैं, किन्तु साडख्य में पुरुष उपद्रष्ट है, प्रकृति परिणामिनी है, यद्यपि प्रकृति 
का परिणाम पुरुष के लिए ही होता है। और अन्नाद अन्न को अपनी चित्‌ सत्ता 
में रूपान्तरित करते जा रहे हैं, उनके आवेश से जड़ निरन्तर ही चिन्मय होता 
जा रहा है (तु. छा. ६५-७)। ब्रह्मसूत्र में वैश्वानर को ब्रह्म प्रतिपन्न किया गया 
है (दर. १५२।२४-३२ शाड्टरभाष्य)। यहाँ बतलाया जाता है कि वैश्वानर प्रादेश मात्र 
अर्थात्‌ अध्यात्म-दृष्टि में एक वितस्ति या बारह अज्जुल परिमाण (तु. अडगुष्ठमात्र: 
पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति, ईशानो भूत भव्यस्य... 'ज्योतिरिवाधूमक:' कठ. 
२।१।१२-१३)। मध्य-आत्मा हृदय है। वे विश्वमय होने पर भी हृदय में प्रतिष्ठित 
 हैं। हृदय से ऊपर की ओर एक बितस्ति या एक बालिश्त की दूरी पर मुख है। 
 छान्दोग्य का कथन £ कि उनका हृदय गा्हपत्य है और मुख आहवनीय 
(५।१८।२) है। ऑश्म्रथ्य कहते हैं कि इतने में ही उनकी विशेष अभिव्यक्ति होती 
: है, इसलिए वे प्रादेश मात्र हैं; बादरि कहते हैं कि उनकी अनुस्मृति भी इतने में 
ही चलती है; जेमिनि कहते हैं प्रादेश मात्र ही अधिदैवत एवं अध्यात्म-दृष्टि का 





को दिखलाते हुए कहा - 'यह बहुल (विराट) वैश्वानर है।' मुँह के पानी को 
दिखलाते हुए कहा - “यह प्रतिष्ठा वेश्वानर है।' अर्थात्‌ शतपथ में चिबुक से मार 
के ऊपर तक के परिमाण को प्रादेश मात्र बतलाया गया है। तत्पश्चात्‌ अश्वपति 
ने बतलाया कि 'पुरुष भी जो है, वहीं यह अग्नि वेश्वानर भी हे। जो इस अग्नि 
बैश्वानर को पुरुषरूप में पुरुष क॑ भीतर प्रतिष्ठित जानते हैं। अर्थात्‌ जा स्ववं का 
वैश्वानर पुरुष में रूपान्तरित अनुभव करते हैं तु. ऋ. ३।२६।७), वे पुनर्मृत्यु पर 
जय प्राप्त करके सर्वायु प्राप्त करते हैं। यहाँ आधिभौतिक, आधिदेविक एवं 
आध्यात्मिक तीनों दृष्टियाँ ही मिल गईं। जो विश्व भुवनरूष में व्यक्त या प्रकाशित 
हैं, वे मैं रूप में भी व्यक्त हैं। यह वैदिक अद्वैतवाद की रहस्य-कथा है। हम उन्हें 
विश्व की प्रत्येक वस्तु में सर्वत्र देख रहे हैं - इस भाव को ही संहिता में प्रधानता 
मिली है। और ब्राह्मण-उपनिषद्‌ में हम उन्हें अपने भीतर देखते हैं - इस भाव 
का ही प्राधान्य है। इसे ही छान्दोग्य में 'अभिविमान' कहा गया है। 
यहाँ 'वैश्वानर आत्मा' बतलाकर अधिदेवत एवं अध्यात्म-दृष्टि को मिला दिया 
गया है। इसके अतिरिक्त 'उनका वक्षस्थल बेदी इत्यादि है - यह बतलाकर 
अधियज्ञ-दृष्टि को भी इस दृष्टि के अन्तर्गत कर लिया गया है। याज्षिक को यह 
भावना करनी होगी कि 'यह वेदी जिस प्रकार वैश्वानर का वक्ष है, उसी प्रकार 
मेरा भी वक्ष है, क्योंकि वैश्वानर ही मेरा आत्मन्‌ अथवा आत्मा इत्यादि है।' यह 
अधियज्ञ-भावना शतपथ में नहीं है। 
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गा बेद-मीमांसा 


वेश्वानर जिस प्रकार गार्हपत्यादि रूप में यज्ञाग्नि हैं, उसी प्रकार 
अध्यात्म-दृष्टि में वे प्राणाग्नि भी हैं। श्रौतयज्ञों में अग्निहोत्र सवपिक्षा 
सरल है। आहितागिनि को प्रतिदिन उसका अनुष्ठान करना यड़ता है। 


कहते हैं, एक अग्निहोत्र के अनुष्ठान से ही सारे यज्ञों का फल प्राप्त 


होता है। अग्निहोत्र की आहुति बाहर प्रज्ज्वलित श्रौताग्नि में देनी होती 
है। किन्तु इस देह में भी तो आग प्रज्ज्वलित है, उसमें प्रतिदिन हम अन्न 
की आहुति भी देते हैं। यज्ञभावना में यह करने से ही वह 'प्राणग्निहोत्र' 
होता है।' 


जिस प्रकार गार्हपत्य, दक्षिण, आहवनीय, सभ्य और आवसबथ्य ये 
पाँच अग्नि यज्ञाग्नि हैं। उसी प्रकार प्राण, व्यान, अपान, समान और 
उदान ये पाँच प्राणाग्नि हैं। भोजन करते समय इन पाँच अग्नियों में प्रथम 
पाँच ग्रास अन्न की आहुति स्वाहा-मन्त्र द्वारा देनी होगी। 'प्राणाय स्वाहा' 
कहकर प्रथम ग्रास की आहुति प्राण में देने से चक्लु तृप्त होगा; चक्षु तृप्त 
होने से आदित्य तृप्त होगा; आदित्य तृप्त होने से चुलोक तृप्त होगा; 
झुलोक तृप्त होने से आदित्य एवं चुलोक में अधिष्ठित सब कुछ तृप्त 
होगा। सबकी तृप्ति से आत्मा की तृप्ति एवं अभ्युदय होगा। इस प्रकार 
प्रत्येक आहुति क॑ समय बोध करना होगा।' इस प्राणाग्निहोत्र का कड्ढाल 
या ढाँचा अब भी द्विजातियों के बीच टिका हुआ है। 





१. कोौषीतक्युपनिषद्‌ में राजा प्रतर्दन ने ऐसे ही एक आन्तराग्निहोत्र का उल्लेख किया 
है (२५)। वह श्वास-प्रश्वास के साथ-साथ वाक्‌ और प्राण का होम है। दोनों 
में ही क्रियाविशेष बहुल द्रव्ययज्ञ को सरल ज्ञानयज्ञ में रूपान्तरित करने का सड्ढेत 
प्राप्त होता है। क्‍ 

२. यह भावना को धारा है। पाँच ग्राणों को पाँच इन्द्रिय, पाँच देवता एवं पाँच लोक 
के साथ जोड़ा गया है। तु. द्वारपालोपासना (३।१३) वहाँ उदान का सम्बन्ध वायु 
और आकाश के साथ है। यहाँ त्वक्‌ और वायु के साथ है - केवल इतना ही 
अन्तर है। उदान ही चेतना को ऊर्ध्वगामी करता है (द्र, छा. ३॥१३।५, प्र. ४।४)। 
द्वारपालोपासना “और प्राणग्निहोत्र का तत्कालीन लक्ष्य अलग है, इसलिए दोनों में 
उदान की क्रिया भी अलग है। एक में उदान वायु अथवा प्राण को आकाश में 
मिला देती है और एक में सारे शरीर में व्याप्त स्पर्शबोध ( त्वक्‌ को) को 
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अश्वपति की वैश्वानरविद्या के साथ-साथ पदञ्चम अध्याय भी यहीं 


समाप्त होता है। 


तत्पश्चात्‌ छठा अध्याय स्रोलह खण्डों में है। इस अध्याय का 


प्रतिपाद्य एक विज्ञान में सर्वविज्ञान है। इस एक को “एकमेवाद्वितीय॑ 
। सत्‌”* बतलाया गया है। यह एक आदेश है।' प्रसिद्ध तत्त्वमसि' 


महावाक्य इस अध्याय में ही प्राप्त होता है। इस अध्याय के प्रवक्ता 
उद्दलक हैं, और श्रोता उनके पुत्र श्वेतकेतु हैं।" 





दिव्यस्पर्श में (वायु में) रूपान्तरित करके अन्त में उसे आकाश में छितरा देता 
है। आहार को यज्ञ-भावना में भावित करने का यह चस्म फल है। उसकी तृप्ति 
कंवल जैवब-तृप्ति नहीं, बल्कि एक दिव्यतृप्ति है, शून्यता का एक आनन्द हैं! 
प्राणाग्निहोत्र कं फलस्वरूप जिस लोकचेतना का स्फुरण होगा, वह क्रमशः दया, 
दिक्‌, पृथिवी, विद्युत्‌ एवं आकाश है। अर्थात्‌ चेतना विद्युत्‌ को तरह चुलोक, 
भूलोक में, प्रत्येक दिशा में फैलकर आकाश में मिल जाएगी। जिस किसी भी 
इन्द्रियभोग का पर्यवसान यदि इस रूप में होता हैं, तो फिर मनुष्य ' अत्र ब्रह्म 
समश्नुते” - यहाँ ही ब्रह्म अथवा बृहत्‌ का उपभोग कर सकता हे (क. २।३।१४ )। 
१.  ऋकसंहिता के पुरुषसूक्त को तरह इस अध्याय को सोलह खण्डां में विभक्त करने 
का तात्पर्य पोडशकल-पुरुष (६॥७॥१) की ओर सड्डूंत करना है। पुरुष का पाडशी 
कला ही 'सन्मूल' (६।८।४) हैं। उसके उस पार 'असत्‌' (६।२॥१), जिसे तन्‍्त्र 
में सप्तदशी-निर्वाणकला कहा गया है 


२. ६॥२॥१। 

३. ६4१२,३। 

४. ६८७, ९४, १०॥३, १२॥३, १३॥३, १४।३, १५३; १६॥३। ु 
५. यहाँ हम उद्चलक को ब्रह्मविद्‌ रूप में पाते हैं। प्रवाहण के साथ उनका सवाद 


उत्तरकालीन घटना है। उद्दालक को एक बार फिर जनक-सभा में देखेंगे। यहाँ भी 
वे स्वयं का परिचय रहस्यवेत्ता के रूप में देते हैं (बृ. ३७॥१)। श्वेतकेतु के 
अतिरिक्त उद्दालक के और भी दो पुत्रों का सन्धान प्राप्त होता है - कुंसुरुविन्द 
(तै, स, ७२२१), और वाजश्रवस (क. १॥१॥१, ११; असली नाम की पता 
नहीं, क्योंकि वाजश्रवा के पुत्र कुश्रि वाजश्रवस उद्दालक के प्रपितामह थे, द्र. (श. 


ब्रा. १०५।५।१)। उद्दालक गौतमवंशीय हैं। यह वंश अत्यन्त प्राचीन है। इसी वश 
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२७० वेद-मीमांसा 
एक दिन उद्दालक ने अपने बारह-वर्षीय पुत्र श्वेतकेतु से कहा - 
'वत्स! हमारे कुल में कोई वेदाध्ययन किए बिना ब्रह्मबन्धु' सा नहीं 
रहता। तुम आचार्य-गृह जाकर ब्रह्मचर्य की दीक्षा ग्रहण करो।' बारह वर्ष 
के पश्चात्‌ पुत्र पाण्डित्य के अहडझ्लर के साथ वापस आया, किन्तु 
घमण्ड इतना कि किसीके साथ बात ही न करे। पिता ने उससे कहा - 
“क्या बात है? किसीसे कुछ बात ही नहीं करते। अच्छा यह तो 
बतलाओ कि जिसे जान लेने से सब कुछ जान लिया जाता है, उस 
आदेश के सम्बन्ध में जिज्ञासा की थी क्या? - जैसे एक मिट्टी के ढेले 
को जान लेने से मिट्टी से निर्मित वस्तुओं का ज्ञान हो जाता है, वस्तुत: 
विकार केवल वाणी पर अवलम्बित नाममात्र है, सत्य-वस्तु तो एक मात्र 
मिट्टी ही है?” श्वेतकेतु ने कहा - “आचार्य इस आदेश को निश्चित 


रूप से नहीं जानते, यदि जानते तो अवश्य बतलाते। अब आप ही मुझे 
बतलाइए। ' 


_ * उद्दालक श्वेतकेतु को बतलाने लगते हैं कि देखो- यह जो कुछ 
हैं, वह आदि में एक एवं अद्वितीय सत्‌ ही था। कोई-कोई कहते हैं - 
नहीं, आदि में असत्‌ ही था, उसी से सत्‌ की उत्पत्ति हुई, किन्तु वह 





के वामदेव गौतम, ऋक्‌संहिता के चतुर्थ मण्डल के द्रष्ट हैं एवं नोधा गौतम एक 
प्रकोर्ण मण्डल (१।५८-६४) के द्र॒ष्टा हैं। स्वयं गोतम राहूगण भी एक और 
प्रकीर्ण मण्डल (१।७४-९३) के द्रष्टा हैं। बिख्यात 'मधुवाता ऋतायते' इस तृच 
के द्रष्ट ये ही हैं। न्यायशास्त्र के प्रवर्तक भी एक गौतम हैं। बुद्धदेव भी गौतम हैं। 
वामदेव का उल्लेख पहले ही किया गया है। कह सकते हैं कि गौतमवंश भारतवर्ष 
के अध्यात्मदर्शन के इतिहास में अपनी एक छाप छोड़ गया है। 


१. ब्राह्मण के साथ जिसका मात्र “बन्धन' अथवा रक्त का संम्बन्ध ही हो, किन्तु 


ब्राह्मण का शील अथवा विद्या नहीं। ये समाज में हेय माने ज़ाते हैं। 
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कैसे उत्पन्न हुआ? इसलिए बतलाता हूँ कि आदि में सत्‌ ही था।' उस 


सत्‌ ने ईक्षण किया, कि मैं एक से अनेक होऊ, प्रजात होऊँ। उसने तेज 
की सृष्टि की। उस तेज ने ईक्षण किया, मैं बहुत होऊ, प्रजात होऊँ। 





१. तु. छा. ३११९॥१। उद्यलक के 'एक सत्‌',का मूल ऋकसंहिता में है :' एक सद्‌ 
विप्रा बहुधा वदन्ति (१।१४६।४६) एकत्व का स्पष्ट उल्लेख केवल यहीं नहीं है 
और भी अनेक हैं, उसकी आलोचना हमने अन्यत्र की है। ऋकसंहिता में सदूवाद 
के आस-पास असदवाद भी पाया जाता है : 'देवानां पूर्व युगे असत: सदजायत, 
दवानां युगे प्रथम असत: सदजायत (१०।१२॥२,३/; सतो बन्धुमसति निरविन्दन्‌ 
दृदि प्रतीष्या कवयो मनीषा (१०१२९।४; तु. अस्थन्वन्तं यदनस्था विभर्ति १।१६४।४)। 
असत्‌ की परिकल्पना प्रातःकाल के पहले के अन्धकार से उभरकर आई है :'वि 
नूनमुच्छाद्‌ “ असति” प्रकेतु: (१।१२४॥११)। नासदीयसृक्त में इसे ' तम: ' कहा 
गया है, अथच '“अप्रकेतं सलिलं' - प्रचेतनाशून्य प्राण जहाँ आन्दोलित है 


गया है। अदिति की गोद में ही दक्ष का जन्म (१०।५७)। फिर अदिति को असत्‌ 
की भी माता बतलाया गया है ; असत्‌ तब 'मार्ताण्ड' मृत अण्डे जेसा, उपनिषद्‌ 
की भाषा में ' असम्भूति' है, जो मृत्यु का ही एक और रूप है (१०७२।८,९)। 
सूर्यास्त के समय जब वरुण अपनी “अप्य योनि' में (जलमय उत्स में, कारण- 
सलिल में) चले जाते हैं, विश्व तब 'मार्ताण्ड' होता है (२२८८; “विश्व यहाँ 
सर्वनाम है, जिसका अर्थ है 'सभी ', तु. ५७५०१, ७१८।४, 'विश्वक:' ८।८६।१०रे! 
वरुण रात्रि के देवता हैं, रात्रि असत्‌ का प्रतिरूप है। वरुण की शून्यता ही “शून , 
जिसे ऋषि चाहते नहीं (माहं....वरुण आविदत्‌ शूनमापे;' २२७१७, २८।११, 
२९।७)। सत्‌ और असत्‌ दोनों ही परमव्योम में हैं (१०।५॥७); अथवा एक समय 
ऐसा था, जब स॒त्‌ अथवा असत्‌ कुछ भी नहीं था। (१०।१२९॥१)। उद्दलक जिस 


ही हो जाता है, यदि ब्रह्म] को असत्‌ रूप में जानता है, “ब्रह्म अस्ति' यह जानने 
से उसे सत्‌ रूप में ही जानता है (२६ तु. २७७)। 





.9:6२४२०६८०४:४८2276९57 ३२२३७४३२४२४४४ 
५४४२४२९९/ हे ५; 203090007 00000 
के 32302 


(१०।१२९।३)। देववाद की भाषा में असत्‌ को अदिति और सत्‌ को दक्ष बतलाया 


विकल्प की चर्चा करते हैं, उसका समन्वय तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में है : 'बह असत्‌ू 
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उसने अप की सृष्टि की। उसने ईक्षण किया, मैं अनेक होऊँ, प्रजात 


वेद-मीमांसा 


होऊं। उसने अन्न की सृष्टि की।' 


“तेज, अपू एवं अन्न यही सर्वभूत के तीन बीज हैं। उनकी संज्ञा 


क्रमश: आण्डज (अण्डज), जीवज, उद्भिज्ज (उद्िज) है।' वे भी 
देवता अर्थात्‌ चिन्मय हैं, किन्तु परमदेवता के अनुप्रवेश के बिना वे 
सक्रिय नहीं होते। फिर उनके सक्रिय होने से ही जो अव्याकृत है, वह 
नाम और रूप में व्याकृत, विश्लेषित हो सकता है। इसलिए परमदेवता 
ने उनके भीतर चिन्मय प्राणरूप में (जीवेन आत्मना) अनुप्रविष्ट होकर 





सत्‌ > तेज > अप्‌ > अन्न - यह सृष्टि की धारा है। ईक्षण सर्वत्र अनुस्यूत हैं, ईक्षण 
से सृष्टि (तु. ब्र. सू. १।१।५)। उसे ही दृष्टि-सृष्टि का नाम दे सकते हैं। भाव ही 
रूप किन्तु चिन्मव रूप है। तेज से अन्न तक एक क्रमिक घनीभाव है। तैत्तिरीय 
क्के पद्चमहाभूत (२१३) को हम नहीं पाते, तीन को पाते हैं। ईक्षण अन्यत्र 
'काम' है (ऋ. “कामस्तग्रे समवर्तताधि मनसो रेत: प्रथम यदासीतू्‌' १०१२९।४; 
अ.स. 'कामो जज्े प्रथमो नैनं देवा आपू: पितरो न मर्त्या: ..... ९२१९, २५, तु. 
१९५२); तेज 'तप:' हैं (प्र, १४; ते. २६।१; मु. 'ज्ञानमयं तप: अर्थात्‌ ईक्षण 
ओर तप का समाहार १॥१॥; तु. ऋ. से. ऋतश् सत्याञ्ञाभीद्धातपसो5 ध्यजायत' 
3 ११4०।१)। तेज, अप, एवं अन्न इन तीनों को ही यहाँ देवता बतलाया जा रहा 
6 3थंत्‌ ये तीनों सत्‌ की चिद्विभूति हैं। 
ब]+*णतया प्राणधारी जीवों को उद्भिज्ज, स्वेदज, अण्डज एवं जरायुज कहा 
जाता है। यहाँ स्वेट> संज्ञा नहीं है। इसके अलावा प्राणियों की बात भी नहीं, बल्कि 
सर्वभूत बीज की चर्चा हो रही है। तीनों देवता ही बीज हैं, यह बात अगली 
कण्डिकाओं में स्पष्ट हुई है। इनकी उत्पत्ति सत्‌ से हुई, अतएव सत्‌ ही आण्ड 
जीव एवं उद्भिद्‌ है। वह सर्वप्रथम तेजोमय अण्डे के रूप में उत्पन्न हुआ तु. 
छा. ३।१९।१)। इस अण्डे में ही सूक्ष्म भूणरूप में जीवशक्ति विद्यमान है। उस 
शरण के भीतर उद्भितृशक्ति निहित है अर्थात संहत या घनीभूत रूप से फूटकर 
बाहर निकलने को शक्ति (“निरभिद्यत' शब्द लक्षणीय ३।१९॥१)। इन तीन शक्तियों 
का देवरूप तेज, अप्‌ एवं अन्न है। किन्तु वे एक सत्‌ से ही उत्पन्न होते है, अतएव 
व आण्डज, जीवज एवं उद्भिज्ज कहलाते हैं। 








वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २७३ 


प्रत्येक को त्रिवृत्‌ किया, अर्थात्‌ प्रत्येक में अन्य दोनों का आंशिक 
मिश्रण किया। ह॒ 


'अत:, प्रत्येक वस्तु में हम लोहित, शुक्ल एवं कृष्ण रूप में इन 


'चित्‌-शक्तियों के मिश्रण का आभास पाते हैं। जेसे अग्नि, आदित्य 
अम्द्रमा और विद्युत्‌ में। वस्तु की बीजशक्ति के रूप में ये तीन रूप ही 
सत्य, शेष सब विकार हैं। वाणी पर अवलम्बित नाम मात्र हैं। वस्तु के 
तत्त्व को इस प्रकार जान लेने पर और कुछ भी जानने के लिए शेष नहीं 


रहता। पूर्ववर्ती आचार्यों, श्रोत्रियों को यह ज्ञात था।' 





१. यहाँ हम साडख्य की त्रिगुणात्मिका प्रकृति की एक प्रतिच्छवि देखते हैं। किन्तु 


साडख्य प्रकृति को पुरुष से अलग करके विश्लेषात्मक-दृष्टि से देखता है और 
उपनिषत्‌ संश्लेषणात्मक-दृष्टि से प्रकृति को पुरुष की आत्म सम्भूति क॑ रूप में 
देखती है। श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ में साडख्य-भावना का बीज इस मन्त्र में है : 
' अजामेकां “लोहित शुक्ल कृष्णां” बह्नी: प्रजा: सृजमानां सरूपा:। अजो होको 


_ जुषमाणो5नुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोउन्य:' (४।५)। मन्त्र का प्रथमार्ड उच्चलक 


की भावना का ही सट्ड्रिप्त रूप है। रज:, सत्तव, तम: तीनों गुणों को क्रमश: 
लोहित, शुक्ल, कृष्ण रूप में देखने का तात्पर्य है, प्रकृति की गुण-क्रिया में 


वास्तविक चिज्ज्योति स्फुरित होती है। समस्त सृष्टि का यही लक्ष्य हैं। इस चित 


स्फुरण का अधिभूत रूप सूर्योदय है। पहले अँधेरा लाल हो उठता है, उस्चक 
पश्चात्‌ उजालें का आविर्भाव होता हैं। आकाश जब तक लाल नहीं होता, तब 
तक हम समझ नहीं पाते कि उजाला फूटेगा। इसलिए लाल रड्ढ अथवा रज: शक्ति 
को आदि में स्थान दिया गया है। यह रज:पुरुष की ईक्षा अथवा कामना का ताप 
है। सूर्य का उदय रक्तपिण्ड की तरह होता है, तत्पश्चात्‌ वह धीरे-धीरे भास्वर 
हो उठता है। माध्यन्दिन-सूर्य की भास्वरता ही उसका सच्त्वरूप है, किन्तु भास्वरता 
टिकती नहीं, उजाला धीरे-धीरे अँधेरे के भीतर उतर जाता है। जीवन में अथवा 
सृष्टि में यह जरा और मृत्यु का अभिशाप है। उजाला, अँधेरा (काला) हो जाता 
है, शुक्ल, कृष्ण हो जाता है, किन्तु फिर उसी कृष्ण या श्याम रख्ज को प्रतप्त 
एवं सुलोहित करके शुक्ल या श्वेत का आविर्भाव होता है। लोहित के आरम्भ 
में कृष्ण, अन्त में शुक्ल, कृष्ण के मध्य शुक्ल का आभास, फिर शुक्ल के मध्य 
कृष्ण की छाया - अर्थात्‌ लोहित दोनों के मध्य ही सक्रिय है। यह त्रिवृत क्रिया- 
जगत्‌ में सर्वत्र विद्यमान है। इसका प्रतिरूप हम जिस प्रकार सूर्योदय में देख पाते 
हैं, उसी प्रकार अग्नि-समिन्धन में भी देखते हैं। अग्निशिखाएँ भी “काली कराली 
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२७४ वेद-मीमांसा 


'ये तीन चिद्विभूतियाँ जब सर्वत्र सक्रिय हैं, तब वे तुम्हारे भीतर 
भी सक्रिय हैं। तुम अन्न खाते हो; उसका स्थूल अंश मलरूप में बाहर 
निकल जाता है, मध्यम अंश मांस होता है और सूक्ष्मतम अंश मन होता 
है। उसी प्रकार जो अपू या जल पीते हो, वह भी क्रमश: मूत्र, रक्त एवं 

प्राण होता है। जो तेज खाते हो, वह अस्थि, मज्जा एवं वाक्‌ होता है। 
तुम्हारा मन अन्नमय है, प्राण आपोमय है, वाक्‌ तेजोमय है। ये तीनों उन्हीं 
चिद्विभूतियों के ही ऊर्ध्व परिणाम हैं।' 


श्वेतकेतु ने कहा - 'ठीक से समझ नहीं पाया।' उद्दालक ने कहा 
अच्छा, पन्द्रह दिन तक कुछ खाओ मत; किन्तु पानी पी सकते हो। 
उसके बाद मेरे पास आओ। 


सर्प 


सोलहवें दिन श्वेतकेतु के आने पर उद्दालक ने कहा - 'अब बेद- 
पाठ करके सुनाओ तो।' श्वेतुकेतु ने कहा - “मुझे कुछ भी याद नहीं 
आ रहा है।' उद्दालक ने कहा - 'खाकर आओ, तभी याद आएगा।' 





सचमुच वही हुआ। तब उद्दलक ने कहा - “अब तो समझ पा रहे 
हो कि मेंने मन को अन्नमय, प्राण को आपोमय और बाक्‌ को तेजोमय 
क्यों कहा था? 





च मनोजवा च सुलोहिता या च सुधूम्रवर्णा स्फुलिड्डिनी विश्वरुची च देवी' (मु 
१२४) होती हैं। ऋकसंहिता में अग्नि के सम्बन्ध में कहा गया है - “कृष्ण 
श्वेतो5रुषो यामो अस्य' १०।२०॥९ - यहाँ भी वही एक ही भावना है। तीनों गुणों 
का ओर भी स्पष्ट इड्रित है - 'असूर्ते सूर्त रजसि निषत्ते ये भूतानि समकृण्वन्निमानि' 
(१०।८२॥४; सूर्त < स्वर्‌ उजाला )। वर्तमान प्रसड़ में उद्चालक ने पहले अधिदेवत 
रूप को लीला को ही दिखलाया, उनका उदाहरण अग्नि, आदित्य, चन्द्रमा 'एवं 
विद्युत्‌ है। ये स्पष्टत: ही ध्यान के आलम्बन हैं एवं इनके मध्य एक परम्परा भी 
। हे रूप-लीला अथवा गुण-लीला चित्‌शक्ति का ही खेल है, यहाँ:उसका ही सड्ढेत 
" । 

१. तो फिर उद्दालक की दृष्टि में वाकू राजस; प्राण सात्त्तिक और मन त्ञामस है, किन्तु 

यह प्रकृत धारणा के साथ मेल नहीं रखता। हम मन को सबसे ऊपर स्थान देते 

हैं। बहिर्जीवन में यह बात सच हो सकती है, किन्तु अन्तर्जीवन में अन्तर्मुखता 
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बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ क्‍ हि क्‍ 


. प्रथम सात खण्डों में श्वेतकेतु की शिक्षा का प्रथम पर्व समाप्त 
हुआ। तत्पश्चात्‌ शेष नौ खण्डों में द्वितीय पर्व का विवरण है। सत्‌ ही 
एकमेवाद्वितीयम्‌' - यह प्रसड़ ही चलता है, किन्तु उपदेश और भी 
गम्भीर है। प्रत्येक खण्ड के अन्त में एक टेक है - 'स य एब अणिमा, 
ऐतदात्म्यमिदं सर्व, तत्‌ सत्यं, स आत्मा, तत्त्वमसि श्वेतकेतो' - यह जो 
अणुभाव है, वही इस सब कुछ का आत्मा है, वही सत्य है, वही आत्मा. 
है; हे श्वेतकेतु! वही हो तुम।' यह विशेष लक्षणीय है। 


. एक दिन उद्यालक ने श्वेतकेतु को बुलाकर कहा, सुनो, तुम्हें सुप्ति 
का रहस्य बतलाता हूँ। मनुष्य जब सोता है, तब वह सत्‌ के साथ एक 
हो जाता है। मम अब तक इधर-उधर कर रहा था, नींद के समय वह 
अन्यत्र कहीं आश्रय न पाकर प्राण क॑ भीतर पठ गया, क्योंकि मन का 


वृन्‍्त उस प्राण में हा 


३ ४क 


' क्षुधा एवं तृष्णा का रहस्य भी तुम्हें बतलाता हूँ। हम जो खाते हैं, 
'उसे जल पचाता है, अन्न, रस में रूपान्तरित होता है, इस रस को तेज 
सोखता हैं, रस तेज में रूपान्तरित होता हैं। तो फिर देह का मूल अन्न, 
अन्न का मूल अप्‌ और अप का मूल तेज और तेज का मूल वह सत्‌ 





के रास्ते में मन का यान्त्रिक आवर्तन कितनी बड़ी वाधा है, वह तो सभी जानते 
हैं। उस समय मन को तामस न कहने का कोई उपाय नहीं। वैदिक-दर्शन में वाक्‌ 
का आद्याशक्ति के रूप में माना जाता हैं। वहीं सृष्टि की प्रवर्तिका (ऋ. सं 
११६४।४१,४२) हैं। मन के शुद्ध होने पर हमारे भीतर ख्राक्‌ू का यथार्थ स्फुरण 
मन्त्र रूप में होता है (तु. ऋ. धीरा मनसा वाचमक्रत १०७१।२, यज्ञेन वाच 
पदवीयमायन्‌ तामन्वविन्दन्रृषियु प्रविष्टाम्‌ - ३, उतो त्वस्मै तन्‍्व॑ं वि सम्र 
जायेव पत्य उशती सुवासा: - ४)। ओर वह वाक्‌ ही हमें आदित्यरूपी चिन्मय 
महाप्राण अथवा ज्योति: समुद्र में ले जाती है। उद्दालक की यह भावना इस दर्शन 
की अनुगामिनी है। 

१. सचेतन रहकर इस प्रकार मन को प्राण में लब कर 
स्थिति: ही यागी की समाधि होती हें 


पान पर निद्रा समाधि- 
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२७६ अत 
वद-मामांसा 


| मनुध्य जब मरता है, तब उसकी वाक्‌ का लयन मन में होता है, मन 
का प्राण में, प्राण का तेज में और तेज का उस सद्रूपी परमदेवता में। 


...._उह सत्‌ अणिमा अथवा सूक्ष्म तत्त्व है। वही सब कुछ का आत्मा 
हैं, वही आत्मा है, वही तुम हो।' 


क्‍ श्वेतकेतु ने कहा - “फिर से समझाइए।” उद्दलक ने कहा -- 

अच्छा, तो बतला रहा हूँ।' देखो, मधुमव्खियों अनेक प्रकार के फूलों 
का रस लाकर मधु तैयार करती हैं, किन्तु मधु एकरस, उसमें इस फूल 
का मधु है या उस फूल का मधु है, उसका कोई भी सड्छेत्त नहीं रहता। 
उसी प्रकार मनुष्य जब सत्‌ के साथ एकाकार हो जाता है।* तब उसे 


हसकचइलससलन.आे...................ु....., हे 


-अुवा-तृष्णा जाग्रत कं व्यापार हैं। आहार द्वारा हम प्राण को पुष्ट करते हैं। प्राकृत- 
जीवन में इस ग्राण के आश्रय में ही मन एवं वाक्‌ का स्फुरण होता है। मन और 
वाक्‌ की क्रिया चश्चल होती है - यह हमारे जीवन की प्रवृत्ति का पक्ष है। किन्तु हे 
इस प्रवृत्ति के गहराव में निवृत्ति को प्रतिष्ठा है, प्राण वहाँ शुद्ध रूप में है (तु. 
प्र. ४३; २॥१ ३; के. २३२) इस स्तब्घता के भीतर न डूब याने से प्रवृत्ति का 
भी स्फुरण नहीं हाता। इसलिए मनुष्य को प्राण के भीतर ही सो जाना पड़ता हैं। 
स्तब्ध प्राण ही ' सर्वाधार ' हैं, वही सत्‌ का स्वरूप है। हम जिस प्रकार निद्रा में 
उसी प्रकार मृत्यु म॑ सद्रूपी महाप्राण में ही लीन हो जाते हैं। जाग्रत की 
आहार-क्रिया का भी इस प्रकार यदि सत्‌-स्वरूप की स्तब्धता में लीन कर दिया 
जा सक, तो जीवन अमृतायमान होता है। देह अथवा मन दोनों के ही आहर का 
परिणाम “तृप्ति' है! तृष्ति एक एकरस-प्रत्यय है, एक प्रतीति है। उसे सचेतन रूप 
में पकड़कर डक पाने से जाग्रत में भी सत्‌ के साथ एक होकर रहा जा सकता 
: है। प्राणाम्निहोत्र की अन्तिम आहुति में उसका सड्डेत्त हैं। यह हम पहले भी बतला 
द चुके हैं। आहार-क्रिया के बरे में भी उच्चलक एक प्रकार से जानते थे, किन्तु 
. अताहण के निकट कुछ भिन्न प्रकार से सुना। मृत्यु-विज्ञान के सम्बन्ध में भी 
उद्दालक अलग तरह से जानते थे, किन्तु प्रवाहण ने उससे कुछ अलग तरह से 


जस सुष्ति में, मृत्यु में अथवा समाधि में। 
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इसका बोध नहीं होता कि वह तो एकाकार हो गया हैं। वह जब चहाँ 
"से लौट आता है, तभी वह बाघ अथवा सिंह अथवा कीड़े-मकोड़े जो 
होना है, वह होता है।' इसी प्रकार बहुत सी नदियाँ आकर एक ही समुद्र 
मैं मिल जाती हैं। यह सत्‌ का सूक्ष्म तत्त्व है वही आत्मा है, वही तुम 


“एक वृक्ष क॑ मूल या जड़ पर अथवा अग्रभाग में जहाँ कहीं भी 
आघात करो; यदि वृक्ष जीवित रहता है, तो फिर उससे रसख्राव होगा। 
आत्मा, जीव अथवा जणशक्ति के रूप में उसके सारे अड्डों? में व्याप्त 
हैं, इसक कारण हो वह आनन्दित है। उसकी एक डाल से प्राणशक्ति 
के निकल जाने पर वह डाल सूख जाती है, पूरे वृक्ष से निकल जाने 
पर सब कुछ ही सूख जाता हैं। प्राणशक्ति के निकल जाने पर देह ही 
मरती हं, किन्तु प्राणशक्ति तो मरती नहीं। 


“अच्छा सोम्ब! इस बरगद का एक फल लेकर आओ। उसे फोड़ 
कर देखो, क्या देख पा रहे हो? छोटे-छोटे बीज? एक बीज तोड़कर 
देखा तो। कुछ भी नहीं देख या रहे हो? किन्तु उस कुछ भी नहीं के 
भीतर ही इतना बड़ा वट-वृचक्ष सूक्ष्म रूप में स्थित हैं। 


“अच्छा सोम्य! सैन्धद नमक को एक डली आज पानी में डाल 
कर रुख दो, कल सुबह मेरे पास लेकर आओ... ../ 


“आ गए सोम्य! डली कहाँ गई? नहीं है? ऊपर से थोड़ा पानी मुँह 
में रखकर देखो, तो कंसा लशता हैं? नमकीन? इधर से देखो वह भी 
नमकीन? उधर से भी देखो वह भी नमकीन? तो फिर नमक सर्वत्र हैं 
किन्तु उसे देख नहीं पा रहे हो। ऐसे ही वह सत्‌ भी यहाँ ही है, किन्तु 
उसे तुम आँख से देख नहीं पा रहे हो। 


१. तु. याज्ञवल्क्य का “न प्रेत्य संज्ञास्ति' (बू. ४।५॥१३); यथोदक शुद्धे शुद्धमासिक्तम्‌ 
इत्यादि। (क. २११॥१५)। 
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२७८ बेद-मीमांसा 
'तो फिर क्‍या उसे नहीं जाना जा सकता? अवश्य, जाना जा सकता 
हैं। मान लो, कोई किसी को गान्धार से आँख पर पट्टी बाँधकर लाए 
ओर जड़ल में छोड़ जाए। तब तो वह गान्धार लौटकर नहीं जा सकता। 
एक बार पूरब की ओर जाएगा, एक बार पश्चिम की ओर जाएगा, किन्तु 
रास्ते की दिशा का कुछ भी पत्ता नहीं चलेगा। फिर यदि कोई उसकी 
आँखों पर बँधी पट्टी खोलकर कहे “गान्धार इस दिशा में है, सीधे चले 
जाओ।” तब वह गाँव से गाँव तक पूछते-पूछते अन्त में गान्धार वापस 
आ जाता है। उसी प्रकार आचार्यवान्‌ पुरुष सत्‌ को जान सकते हैं। किन्तु 


देह के रहते! ही जाना जा सकता है। देहत्याग के पश्चात्‌ ही उसके साथ 
एक हो जाता है। 


'मनुष्य मरने के पश्चात्‌ सत्‌ के साथ एकाकार हो जाता है, यह 
पहले भी बतला चुका हूं।' ज्ञानी का मरण भी ठीक इस प्रकार ही होता 
है। उनकी बाक्‌ मन में लीन हो जाती है, फिर मन प्राण में, प्राण तेज 
में और तेज परमदेवता में लीन हो जाता है। तब वे भी कुछ नहीं जानते। 
किन्तु उस समय भी एक बोध रहता है, जो एक अणुभाव है। वही सब 
की आत्मा हैं। वही सत्य है, वही आत्मा है। वही तुम हो।' 


२. द्र. द|८ाद 

२. यहाँ को नचिकंता का प्रश्न है 'प्रेत्य' अर्थात्‌ मृत्यु, सुप्ति अथवा समाधि के 
पश्चात्‌ व्यक्ति का अस्तित्व रहता है या नहीं? तैत्तिरीय-ब्राह्मण का बिवरण देते 
समय इसके सम्बन्ध में पहले ही आलोचना की गई है। यह एक चिरन्तन प्रश्न 
है। जिसके उत्तर में कोई कहता है कि मृत्यु के पश्चात्‌ अस्तित्व रहता है और 
कोई कहता है, नहीं रहता। दोनों उत्तर ही सही हैं और एक साथ ही सत्य हैं। 
अस्ति, एक भावप्रत्यय है, जो नास्ति के परिमण्डल से आवृत है। यदि यह बोध 
या जानकारी न हो, तो अस्ति का ज्ञान विज्ञानरूप में नहीं उभरता। पुन: नास्ति 
एक अभाव-प्रत्यय है, किन्तु वह भी तो निःशक्तिक नहीं, बल्कि अस्ति के 
उत्सारण एवं संहरण में ही उसकी शक्ति की सार्थकता है। उद्यालक भी इस बात 
को स्वीकार करते हैं, जब वे कहते हैं कि 'वट का बीज तोड़ने पर कुछ भी नहीं 
देख पा रहे हो, किन्तु उसके ही भीतर वह इतना बड़ा बट-वृक्ष विद्यमान रहा।' 
अस्ति और नास्ति के प्रत्यय को यदि क्रम से स्थापित किया जाए, तो अस्तिवादी 





अं 
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'किसी ने चोरी की है या नहीं, तो उसके हाथ में एक तप्त कुठार 
देकर उसकी परीक्षा की जाती है। यदि वह चोरी करके भी कहे कि 'में 
चोर नहीं हूँ” तो फिर उसका हाथ जल जाता है, किन्तु जिसने चोरी नहीं 
की है, उसका हाथ नहीं जलता; क्योंकि वह सत्याभिसन्ध है, उसने 
सत्य द्वारा ही आत्मा को आच्छादित कर रखा है। इसलिए वह राजपुरुषों 
के बन्धन से मुक्त हो जाता है। वैसे ही जो सत्‌ को जानते हैं, वे 
सत्याभिसन्ध व्यक्ति कभी दग्ध नहीं होते। सद्रूप वस्तु ही सब कुछ की 
आत्मा है। वही सत्य है, वही आत्मा है, वही तुम हो।' 

इस प्रकार श्वेतकेतु ने पिता के सान्निध्य में सद्वस्तु का विज्ञान 
प्राप्त किया, जिसे जानने के पश्चात्‌ सब कुछ जाना जा सकता है। 


छठा अध्याय यहीं समाप्त होता है।' 





देखेंगे कि एक समय उनके सब कुछ को नास्ति आकर निगल रहा है, फिर 


नास्तिवादी भी देखेंगे कि एक समय नास्तित्व का वक्ष चीरकर अस्तित्व का : 


आविर्भाव हो रहा है। यह पर्याय बोध ही द्वैत बीज है । ऋषियों ने अहोरात्र को 
उपमा देते हुए बतलाया है कि दिन रात में मिल जाता है और फिर रात क सीने 
को चीरकर उजाला फृटता है। इसके अतिरिक्त एक ऐसी जगह है. जहाँ दिन भी 
नहीं, रात भी नहीं, यद्यपि वही दिन-रात की प्रसवित्री हैं। हम ड्से आदित्य कह 
सकते हैं (द्र. ते. ब्रा. ३/११।१०)। आदित्य में चेतना की स्थिति ही अमृतत्व है 
आदित्य की च्युति विज्ञान है, किन्तु उसके भी गहरे आकाश का बोध होता है। यह 
आकाश ही सम्मात्र या शुद्ध सत्ता है। सुघुप्ति में अथवा मृत्यु में मनुष्य वहीं जाता 
है। प्राकृत जीव के जाग्रत में आकाश का बोध उज्ज्वल या सुस्पष्ट नहीं होता। 
उसे उजला कर लेना ही रहस्यविदों की भाषा में 'जीते जी मृत' होकर रहना कहा 
गया है। उद्दालक का 'सत्‌' इस शुद्ध अस्तित्व का बोध है। यह ब्रह्मसदृभाव एकरस 
है, निर्वर्ण है, इसके अतिरिक्त एक व्यापक अनुभव है। उद्दालक का झुकाव 
निरुपाधिक प्रत्यय की ओर है, यही लक्षणीय है। उद्दालक के शिष्य याज्ञवल्क्य 
हैं। उनके द्वार यह सद्वाद स्वाभाविक रूप से सहज ही नेतिवाद में परिणत हुआ 
है हे अध्याय में ही उद्दालक के स्वकीय दर्शन की व्याख्या है। उस दर्शन का निष्कर्ष 
यह है कि जगत्‌ का मूल असत्‌ नहीं एक सत्‌' है। चिन्मय सड्डूल्पशक्ति द्वारा 
यह एक एवं अद्वितीय सत्‌ ही अनेक रूपों में प्रजात हुआ है। प्रजापति के मूल 
में उनकी चित॒शक्ति का जो प्रवेग है, उसके तीन पर्व या खण्ड हैं - तेज (तप:), 
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८0० 
प्‌ चेद-मीमांसा 


तत्पश्चातू छब्बीस खण्डों में सप्तम अध्याय है। यह अध्याय 
चारद-सनत्कुमार-संवाद है, जिसका प्रतिपाद्य भूमा का विज्ञान है।' 
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री 


“किन्तु नाम से भी बड़ा क्या और कुछ नहीं? 'है - वाक। बाहर 
जो नाम रूप में विकसित हुआ है, भीतर वही वाक्‌ रूप में है।' वाक्‌ 
का रहस्य जानने पर ही नाम का विज्ञान अथवा बोधिजन्य ज्ञान सम्भव 
है। इस बोधि द्वारा युलोक और भूलोक में जो कुछ जड़ अथवा चेतन 
है, उस सबके तत्त्व का ज्ञान होता है।' इसके अलावा तब विवेक का 
उन्मेष अथवा बोधोदय होता है। जिसके फलस्वरूप दृष्टार्थ की चेतना 
जागती है, धर्म, सत्य एवं साधुता का बोध स्पष्ट होता है और कौन 
हृदयज्ञ है? कौन नहीं? उसका बोध होता है।' यह वाका ही ब्रह्म है।' 

“किन्तु वाक्‌ से भी-बड़ा क्या और कुछ नहीं?' 'है - मन। नाम 
और वाक्‌ इस मन के अन्तर्गत हैं। मनुष्य जो कुछ करता है, मन की 
प्रेरणा से ही करता है। यह मन ही ब्रह्म है।' 


शा ओ 


हट 390 
रह 


8 


चारद विद्यार्थी होकर जब सनत्कुमार के निकट गए, तब उन्होंने 
कहा - 'पहले यह बतलाओ कि तुम क्‍या जानते हो? उसके भी पश्चात्‌ 
यदि कुंछ रह जाए, तो मैं बतलाऊँगा।' नारद जो जानते हैं, उसकी एक 
लम्बी सूची देकर कहते हैं 'इतना जानकर भी मैं मन्त्रवित्‌ मात्र ही हूँ, 
आत्मवित्‌ नहीं।” सनत्कुमार ने कहा - ' तुमने जो कुछ बतलाया, वह 
सभी नाम है। नाम भी ब्रह्म है। तुम नाम की उपासना क्‍यों नहीं करते? 


अप्‌ (प्राण) एवं अन्न (जड्‌)। इन तीनों के पारस्परिक सम्मिश्रण से पद्चभूत की 
सृष्टि हुई है। इसके साथ क्रमश: साडख्य के रज:, सत्त्व एवं तमोगुण का मेल 

। इनके ही सार-भाग से व्यक्ति में वाक्‌, ग्राण एवं मन विकसित हुए। मन॑ अन्न 

का हो विकार है। सत्‌ को जानने से ही सब कुछ जाना जाता है। उसके स्वरूप 

४7 भी सुघुप्ति में ग्रहण किया जा सकता है। उस समय मनोलय होता है, किन्तु प्राण 
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न्दू 


.. जागता रहता है। यह आण सूक्ष्मबोधमय, एकरस, सर्वव्यापी एवं अव्यक्त रूप में 
सबका कारण है। यह सत्‌ का स्वरूप है। यही सबकी आत्मा है, यही सत्य है 


22:2820४5४523:४2४5/8%0:2१:४२६६ 
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१. ऋकसंहिता के अनुसार “वाक्‌ के चार पद हैं, उसका पता मनीषी ब्राह्मण ही जानते 
हैं। उसके तीन पद गुहाहित हैं, वे व्यक्त नहीं हैं। मनुष्य जो बोलता है, वह वाक्‌ 
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| यही आत्मा है, जीव का स्वरूप भी यही है। मत्य में ह का चतुर्थ पद है (१।१६४।४५)। तन्त्र में इसे ही बैखरी वाक्‌ कहा गया है। 
श््‌ ९; म्पृ मनुष्य श्ध ञ् | शक ल्‍* 
। हो जाता है। ' 35326 20७90% 55 सनत्कुमार ने नाम के अर्थ में उसे ही समझाया हैं। 


२. यहाँ चुलोक और देवगण के अतिरिक्त पदञ्नभूत और मनुष्य से पेड-पत्तों तक 
भूतग्राम अथवा पञ्ञभूतों के समूह का उल्लेख किया गया हैं। इनका पूर्वाक्त भूत- 
विद्या क॑ विषय कं रूप में ग्रहण किया जा सकता है (तु. खण्ड ७, ८, १०)। 
संहिता में 'हृदयज्ञ' के समान 'विपश्चित्‌' शब्द है, जो अधिकांश स्थलों पर ही 
देवता का विशेषण है। उसका अर्थ है 'विप्‌” अथवा जो भावकम्प्रता को जानते 
हैं। अर्थात्‌ देवता के लिए साधक का हृदय जब उठ्विग्न, उत्कण्ठित हो उठे, तब 
देवता उत्तर देते हैं। संहिता में यह संज्ञा साधक के रूप में उपचरित हुई है। यहाँ 
यह समझना होगा कि व्यक्ति जब तब बहिर्मुख होता है, तब तक ही अहृदयज्ञ 
होता है, उसका अपना हृदय क्या चाहता है? वह उसे ही नहीं जानता। जब उसे 
जान लेता है, तब वह हृदयज्ञ होता है। 

४. यह मन इन्द्रियनिर्भर बहिर्मुख मन नहीं, बल्कि मनोमय पुरुषाधिष्ठित शुद्ध मन ः 
है, जिसका लक्ष्य ज्ञान-आत्मा की ओर है। सु. 'यच्छेद्‌ वाड्‌ मनसि प्राज्ञस्तद्‌ ; 
यच्छेज्‌ ज्ञान आत्मनि” क. १॥३१३)। अपरोक्ष अनुभव उसकी वृत्ति है। विषय तब 
बाहर नहीं भीतर होता है। बाह्म-प्रत्यक्ष की अपेक्षा आन्तर-प्रत्यक्ष तब स्पष्टतर 
होता है। उस समय यह अनुभव होता है कि बाहर का सब कुछ भीतर की छाया 
सा लगता है। भावमय काया भीतर है, वस्तुमय छाया बाहर है। तब ऐसा अनुभव 
होता है कि बाहर-भीतर का सब कुछ जैसे मुट्ठी में हो। 


५ 2000१ ४६ ९! 
६/४72०७ २ ५९ 000 ०५६4५: 2077%00२९२५७ 
के 
५2०४३४:९०/८०:०१ ७५५: २, 
20203: 


१. नारद का उल्लेख एक ब्रह्मवादी ऋषि के रूप में किया गया है - आअ.सं. ५१९॥९ 
१२४।१६, ४१, ४२, ४३; में. सं. १॥५॥८, ८॥२; एऐ. ब्रा. ७/१३। हु 
र्‌. पु. श. ब्रा. ११४५६, १३४३; बू. २३४१०, ४]१4२, ५॥१११ नारद की तालिका 
में इत्तिहास-युराण को पञ्ममवेद कहा गयरत है (तु ३४१,२)। विद्याओं का अर्थ 
यह हो सकता है; वेद का चेद अर्थात्‌ शिक्षा आदि छह वेदाड़; पित्य अर्थात्‌ 
परलोक श्राद्ध इत्यादि का तत्त्व; राशि अर्थात्‌ अड्शशास्त्र; देव अर्थात्‌ शकून एवं 
फलित ज्योतिष का ज्ञान; निधि अर्थात्‌ गुप्तघन का ज्ञान (गुप्तघन के अर्थ में 
हि ऋकसंहिता में निधि का प्रयोग है, तु. एप चेद निघीनाम्‌ ८२९॥३...); वाकोवाक्य 
| अर्थात्‌ ब्रद्मोच, नीदाउवाद; एकायन अर्थात्‌ परमार्थ-तत्त्त, ॥॥०४४७॥५७८६५ (“चरम 
आश्रय क अर्थ में इस शब्द के अनेक ग्रयोग उपनियद्‌ में हैं); देवविद्या अर्थात्‌ 
देवता-विज्ञान (तु. वामदेव की उक्ति : “गर्भे न॒ सन्तन्वेषामवेदमह देवानां जनिमानि 
विश्वा “के. ४२७३२); भूतविद्या अर्थात्‌ जड़विज्ञान, अथवा ग्राणीविज्ञान अथवा 
दोनों ही ; सर्पविद्या और देवजन-विद्या के लिए द्र, श ब्रा १३।४३।९,१० (देवजन 
अर्थात्‌ रक्ष: पिशाच इत्यादि; किन्तु ऋक्संहिता में इसका अर्थ देवमण्डली हे 
5७9२७, तु. अ. से. ६॥५६१,२ १९॥१, ९३।१...)। 
मुण्डकोपनिषद्‌ में इन्हें अपराविद्या कहा गया है (११॥५ )। 


4900 
ल/35%4/0/2056%: 
६2540 


202/02% 
23203 


९; 
452%02222403 


23000 
कि । 
क्र 


2१222 
32 27२40092९44007//202322 
२0037000890७०2४:207:02:८02९47९९७०२४:६ 
20827 22222222 272 27622 22/00/2004 


:02002:0020220 “0 /%0/९९५६५६/८८ 
५2000 
5 

22252 22:20:0922/33 


- 
न 3५७७८६०: 
३922228. 
32223 


४९५३ 
23) 
3322 
282289280/820088 


अर 


20227 

232%%56%50 
५0086 

22203 


रु 
48 


:४2:४:3:722४7220:30059202775: 


28 
(022 


22 ३५. 


रा 


22324: 


| 
आज 


2%4202722033 


20000 00008 
2 ही 
कि । 








२८२ वेद-मीमांसा 
"मन से भी बड़ा क्‍या कुछ नहीं?” 'है - सट्लेल्प। सब मन्त्र नाम 
में एकरूप हो जाते हैं, और कर्मों का अन्तर्भाव मन्त्र में हो जाता है।' 


सड्लल्प ही सब कुछ का एकायन आत्मा एवं प्रतिष्ठा है। चुलोक के 


आधार पर आकाश, वायु, तेज, अप्‌ एवं पृथिवीरूप महाभूतों का जो 


परिणाम होता है, उसके भी मूल में सड्डल्प है। भूत-सृष्टि के पक्ष में 
अमहाभूत का सम्पादन करने वाली क्रिया का परिणाम वृष्टि है। वृष्टि 
से अन्न, अन से प्राण, प्राण से मन्त्र, मन्त्र से कर्म (यज्ञ), कर्म से 
लोक अथवा चेतना की महाभूमि एवं उससे सर्वात्ममाव की परिणति - 
इस ऊर्ध्व-परिणाम के प्रत्येक पर्व में सड्डल्प का ग्रवेग है। यह सड्डल्प 
ही ब्रह्म है। इसकी उपासना से मनुष्य ध्रुव एवं अचल-प्रतिष्ठ होकर 
सिद्ध होता है।" । 
क्या सट्डूल्प से बड़ा कुछ नहीं?' 'है - चित्त। चेतना से ही 
पकुल्प का आविर्भाव होता है। चित्त ही सब कुछ का अयन, आत्मा एवं 
प्रतिष्ठा है। कोई बहुज्ञ होकर भी यदि अचित्त होता है, तो उसक़ा होना, 


१. यहाँ मन्त्रशास्त्र के एक मूल रहस्य का सद्डेंत प्राप्त हुआ। सडडल्प ही कर्म में सिद्ध 
: होता है, यह आरम्भ की बात है। मन्त्र उस सिद्धि की साधना है। मन्त्रशक्ति नाम 

में निहित है। मन्त्र विस्तृत होते हैं, जैसे सूक्तों आदि में। नाम सट्डिप्त होने पर भी 

वह बेखरी वाक्‌ है। नाम की शक्ति सूक्ष्मतर वाक्‌ में निहित है, जो तन्त्र कं बीज 

को तरह स्पन्द मात्र है। उसके भीतर विशुद्ध मनःस्पन्द है। उससे भी गहरे सड्डूल्प 

है, जिसके साथ 'ईक्षा' का घनिष्ठ सम्बन्ध है। मन्र की सहायता से किसी सडूल्प 
को सिद्ध करने के लिए इन स्तरों के भीतर से होकर जाना होगा और वह सड्डल्प 

भी विज्ञानी का सड्डल्प होना चाहिए। 

२. सड्जल्प अन्तर्मुख बाधारहित मन में जागता है। सड्नल्प रूपकृतू शक्ति है - (< 
४कल्प्‌ सामथ्ये ; तु. 'सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथा पूर्वमकल्पयत ' ऋ., १०११९०।३), 
समस्त विसृष्टि अथवा शक्ति के निर्शरण के मूल में एक अमोघ-अव्यर्थ प्रेरणा 
है। भावनिर्भर मन में ही सत्यसड्डल्प का स्फुरण सम्भव है। ऊपर झुलोक है, नीचे 
पृथिवी है, दोनों के औच महाभूतों की शक्ति-परम्परा है। जिनमें ब्रह्म की 
सड्लल्पशक्ति अनुर यूत है। उसके ही प्रवेग से शक्ति की धारा उतरकर 


र जड़ के भीतर 
प्राणस्पन्द जगाती है। प्राण के सद्भल्प से मनन का छन्द जागता है, उससे चेतना 


की उत्तरभूमि समृद्ध होती है, और उससे सर्वात्मभाव जागता है। 








वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २८३ 


न होना समान है। फिर यदि अल्पज्ञ होकर भी कोई चित्तवान्‌ होता हे, 
तो उसकी बातें सभी सुनना चाहते हैं। चित्त ही ब्रह्म है। चित्त को 
उपासना से मनुष्य श्रुव एवं अचल-प्रतिष्ठ होकर सिद्ध होता है।" 


'क्या चित्त से उत्कृष्ट कुछ नहीं?' 'है - ध्यान देखो, पृथिवी, 


_अन्तरिक्ष, चुलोक, जल, पर्वत सभी जेसे ध्यान कर रहे हों। देवमानव भी 


जैसे निरन्तर ध्यान ही करते हैं। मनुष्यों में वे ही महान्‌ होते हैं, वे ही 

प्रभु हैं और लगता है वे मूर्तिमान्‌ ध्यानफल हें। जो श्षुद्र होते हैं, वे 

कलहप्रिय, चुगलखोर और परनिन्दक होते हैं। ध्यान ही ब्रह्म है।" 
'क्या ध्यान से भी उत्कृष्ट कुछ नहीं?” है - विज्ञान। पहले वाक्‌ 


के माध्यम से जो जानकारी प्राप्त की' है, वह सभी यदि विज्ञान के द्वारा 
प्राप्त कर सको, तभी जानना सार्थक हागा। उस समय इस अन्न (अथांत्‌ 


१. सडूल्प शक्ति है, जो अन्ध नहीं। उसके मूल में लक्ष्य की चेतना है। उसका ही 


आधघार चित्त है। अपरोक्ष अनुभव जिस प्रकार मन की वृत्ति है, उसी प्रकार अपरोक्ष 


दर्शन चित्र की वृत्ति है। प्राकृत-ज्ञान की धारा का यहाँ विपर्यय घटता है - दर्शन 
क॑ पश्चात्‌ अनुभव नहीं, बल्कि अनुभव क॑ पश्चात्‌ दर्शन। जो वस्तु मन में भाव 
हो गई थी, वह भाव फिर चित्त में वस्तु हा गई। किन्तु प्राकृत वस्तु नहीं, बल्कि 
चिद्वस्तु। अन्तर्मुखी-दृष्टि में अव्यक्त के पर्दे पर विद्युत्‌ की रेखा में चिन्मय रूप 
झलक उठता है। जिसे ऋकसंहिता में “चित्ति' को संज्ञा दी गई है (द्र. ३।२॥३ 
टीका)। इस अपरसोक्ष दर्शन के बिना विद्या सार्थक नहीं होती। 

२. ध्यान मानो प्रशान्त आकाश की स्तब्धता है। चित्त उसके वक्ष में विद्युत्‌ का दीपन 
है। इस विश्व-ब्रह्माण्ड में जो कुछ है, उसमें यह ध्यान परिव्याप्त है। वह अचित्त 
की दृष्टि में नहीं, बल्कि चित्तवान्‌ की दृष्टि में दिखाई पड़ता है। अचित्त दुनिया 
भर में ओछा मन, ओछी बात, ओछा काम, केवल कलह, परचर्चा और परनिन्दा 
देखते हैं, किन्तु चित्तवान्‌ उससे भी परे चुलोक में, अन्तरिक्ष में, पृथिवी में बुहत्‌ 
की ध्यानमयता की एक प्रशान्ति देखते हैं। पर्वत की उत्तुड़ स्तब्धता में निस्तरज्न 
जलाशय के वक्ष में यह ध्यान अविचल रूप में है। जो ध्यानी हैं, वे महान्‌ हैं, 
वे ही जगत्‌ के नियन्ता हैं। 

३. द्र. ७२१. 
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कफ वेद-मभीमांसा 


जड़) के भीतर ही रस का सन्धान प्राप्त होगा, और इस लोक में ही 
लोकोत्तर का आनन्द प्राप्त होगा। यह विज्ञान ही ब्रह्म है।'! 





१. 


यदि हम विज्ञान से अवरोह-क्रम में योगभूमि के क्रमों को देखते जाएँ, तो उसका 
स्वरूप स्पष्ट होता जाएगा। अस्तित्व की गहराई में प्यानतन्मयता को एक निस्तरख्ग 
प्रशान्ति विज्ञान की मुख्य वृत्ति है, जिसका अनुभव इष्ट के सम्प्रयोग अथवा 
सायुज्य में होता है। इस ध्यानचिह्नता में एक प्रभास्वरता है, जिससे अज्ञात फिर 
अज्ञात नहीं रहता, वह बिजली को कौंध में आँखों के सामने झलक उठता है। 
जिसका प्रस्फुटन होता है, वह निष्प्राण नहीं, उसमें एक रूपायणी शक्ति अथवा 
अरूप को रूपायित करने की शक्ति होती है, जिसे अन्तर्गूढ़ प्राणसंवेग रूपाभिव्यक्ति 
की ओर- ले. जाता है। शुद्ध मन में उसका ही प्रतिबिम्ब उभरता है, एक ऐसा 
अनुभव जागता है - जो वस्तु की दृष्टि से देखने पर अस्पष्ट है, किन्तु भाव की 
दृष्टि से अत्यन्त स्पष्ट है। वही अनुभव अन्तर्जगत्‌ में वाइसय रूप धारण करता 
है। निःसन्देह यहाँ वाक्‌ बैखरी वाक नहीं, बल्कि ऋषि की भाषा में वह 
अन्तरिक्षचारिणी माध्यमिका वाक्‌ अथवा “गौरी” है। भाव जब रूप क॑ भीतर मूर्त 

होना चाहता है, तब यह “दिव्य” स्पन्द होता है। प्राकृत कवि भी हृदय की आकूति 
में और प्रत्यक्ष-अनुभूति में जिसका आभास पाते हैं। साधक के भीतर उस समय 

अज्ञात के हन्द में स्वत:, मन्त्र का स्फुरण होता है अथवा अकल्पित सत्य के 

व्यञ्जनावाही मन्त्रवर्ण का आविर्भाव होता है। यह वाक्‌-साधना की चरितार्थता है। 

आर्पदर्शन और वाणी का मूल यहीं है। तत्पश्चात्‌ चाकू को जब नित्य व्यवहार्य 
या बालचाल की भाषा का रूप दिया जाता है, तब वह नाम हांती हैं। भाषा नितान्त 
नित्य व्यवहार्य ही होती है, ऐसा नहीं, बल्कि उससे भी ऋषियों क॑ कथनानुसार 
_नवीयो ब्रह्म' का स्पर्श बीच-बीच में प्रतीत होता है। तब भी ठाट या ढाँचा नित्य 
व्यवहार्य ही होता है, केवल विद्युतगर्भ मेघ को तरह मन्त्रबल उसमें आहित रहता 
है। इसके पश्चात्‌ शुरू हो जाती है आकृत मन की क्रिया। जो बोधिग्राहइय अथवा 
अन्त:प्रज्ञा द्वारा ग्रहण करने योग्य तत्त्व को प्राकृतबुद्धि की सहायता से गडुमडु 
कर देती है, किन्तु नाम के जगत्‌ में जो अपरा-विद्या है, वह विज्ञान-भूमि पर 
विद्या में रूपान्तरित होती है। इस कारण ही उपनिषद्‌ के कंथनानुसार वस्तुतः 
विज्ञान अथवा चेतना की सर्वतोभास्वर भूमि ही सर्वविद्या का मूलम्रोत है। अत: 

त्रह्मविद्या से भूतविद्या या भौतिकविज्ञान तक समस्त विद्याओं को तीन भूमियों से 

देखा-परखा गया है। एक नाम की भूमि है, जहाँ शब्दों की मारपेच और तक॑ 
को किचकिच और निरर्थक दलीलें हैं, फिर एक वाक्‌ की भूमि है, जहाँ विद्या 

के भीतर से मन्त्रशक्ति का स्फुरण होता है, ओर विज्ञान का सम्धान प्राप्त होता 

है। और सबसे अन्त में विज्ञान की भूमि है, जहाँ यह अपरा विद्या ही परा विद्या 
को विभूति में रूपान्तरित होती है। 





: वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २८५ 


नारद ने फिर प्रश्व किया - क्या विज्ञान से उत्कृष्ट कुछ भी 


नहीं?” सनत्कूमार ने कहा - है - बला' एक बलवान्‌ शक सौ 
विज्ञानियों को डरा-कॉपा सकता है, जो दुर्बल है, वह कभी विज्ञानी नहीं 
हो सकता। बल रहने पर ही साधक के भीतर उद्यम दिखाई देता है।' 
वह तब आचार्य की परिचर्या करता है, और अभ्यास द्वारा तत्त्व के 
निकट पहुँचता है।* तत्पश्चात्‌ वह तत्त्व का द्रष्ठट, ओ्रोत्ा, मन्ता एवं बोद्धा 
होता है।* तत्पश्चात्‌ वह कर्चा होता है अर्थात्‌ बुद्धिस्थ तत्त्व को कर्म में 
ग्रतिफलित करता है। तभी वह यथार्थ विज्ञाता हो सकता है।' त्रिलोक में 
जो कुछ है, सबकी ही प्रतिष्ठा इस बल में है। अत्:, बल ही ब्रह्म है। 


२. 


इतनी देर तक सनत्कुमार नाम से क्रमश: ऊपर को ओर जा रहे थे। अब विज्ञान 
से फिर नीचे की ओर उतरना शुरू किया। ऊपर को ओर जाने का मार्ग चेतना 
का था। किन्तु चेतना तो निःशक्तिक नहीं। कोबीतकी में भी हमने देखा है 2 
प्रज्ञा और ग्राण अभिन्‍न हैं। शिव-शक्ति की नित्ययुक्तता का उल्लेख तत्त्र मे 
है। वस्तुत: शक्ति क॑ बिना शिवत्व में ग्रतिष्ठा-प्राप्ति असम्भव है। मुण्डकोपनिषद्‌ 
में भी हम देखते हैं कि 'नायमात्मा चलहीनेव लम्य:' (३॥२।४)॥ अब सनत्कुमार 
+ आह 
इस ओर ही नारद की दृष्टि आकर्षित करते हैं। वि वि 
मूल में “उत्थाता भवति' हैं। तु. उत्तिप्ठत जाग्रत ग्राप्प वरान्निबोधत (क. 
११३१४) े 
मूल में 'उपसत्ता भवति' है! यह पहले ही बतलाया गया है कि इससे गुरु के निकट 
जाने का बोध नहीं होता, क्योंकि उसके पहले ही परिचर्या को बात है। यहाँ साघक 
की उपसत्ति का अर्थ “उपासना' और देवठा की उपसत्ति का अर्थ ' आवेश' हुआ। 
द्रष्टटय : उपनिषत्‌ शब्द की व्युत्पत्ति! नि 
तु. आत्मनो वा अरे दर्शनेन श्रवणेन मत्या दें सर्वे विदितम्‌ (बु. २ा४ाण, 
डा ६)। े 
यह साधक की ओर से बतलाया गया, किन्तु बल सिद्ध का भी हो सकता है। 
साधक के पक्ष में चल कारण, विज्ञान कार्य है; और सिद्ध के पक्ष में विज्ञान 





कारण, बल कार्य हैं। उस समय बल विज्ञनी का योगवल है, आत्मर्शक्ति की 


स्वाभाविक बल क्रिया है। जो दूसरे के भीतर ग्रकाश को बाघा दूर करने के लिए 
प्रयोग में लाई जाती है। वह बल-ग्रयोग सिता की ज्योतिर्मय ग्रचोदना अथवा 
प्रेरणा जेसा अनायास आत्मविकिरण है। 
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२८६ बेद-मीमांसा 


“बल से भी उत्कृष्ट कुछ भी नहीं?” 'है - अन्न। दस दिन बिना 
खाए यदि कोई जीवित रहता है, तो उसका दर्शन, श्रवण, मनन, बोध 
अथवा विज्ञान कुंछ भी फिर स्फुरित नहीं होता। इसलिए कहता हूँ - 
अन्न ही ब्रह्म है।' 


"तो क्‍या अन्न से श्रेष्ठ कुछ नहीं?” “है - अपू। वृष्टिरूप अप्‌ से 
ही तो अन्न पेदा होता है। इस त्रिलोक में जो कुछ है, सब अप की मूर्ति 
है। इसलिए अपू ही ब्रह्म है।' 





१. अर्थात्‌ चेतन्य जड़ पर आधारित है। कौषीतकी में भी बतलाया गया है कि 
प्रज्ञामात्रा एवं भूतमात्रा एक दूसरे पर अवलम्बित हैं (३।८)। अन्न का अणिष्ठ 
अथवा सूक्ष्मतर भाग मन हैं। इसे उद्यलक ने भी श्वेतकंतु को बतलाया था (छा. 
६७) भूत अथता द्रव्य को छोड़कर विज्ञान नहीं होता, फिर भूत का शुद्ध किए 
बिना भी तो विज्ञान का स्फुरण नहीं होता। इस भूतशुद्धि एवं उसक॑ परिणाम की 
चर्चा श्वेताश्वतर में है (२।१२)। इस अध्याय क॑ ही अन्तिम खण्ड में भृतशुद्धि 
को ' आहारशुद्धि! (अर्थात्‌ सम, ट्वेष, मोह आदि दोषों से असम्पक्त विषय विज्ञान।) 
से 'सत्त्वशुद्धि' यानी अन्तःकरण-शुद्धि के अर्थ में बतलाया गया है। यहाँ से 
पञ्मभूत के जिस क्रमिक विकास या उत्कर्ष की बात कही जाएगी। वह इस 
भूतशुद्धि को दृष्टि से कही जाएगी। सर्वाधिक स्थूलभूत पृथिवी अन्न अथवा जड़ 
है, जो इस स्थूलदेह का उपादान है। उससे सूक्ष्म अप्‌ और उससे सूक्ष्म तेज इत्यादि 


हैं। देहबोध की क्रमिक सूक्ष्मता के द्वारा भूत के योगगुण का आविष्कार करना 


होगा। तभी बल का स्फुरण होगा। यही आध्यात्मिकबल-विद्या है; जिसके आयत्त 
न होने पर विज्ञान सुप्रतिष्ठ एवं क्रियासाधक नहीं हो सकता। 


२.  मूर्त होने का अर्थ है संहत होना, घनीभूत होना। प्रश्नोपनिषद्‌ में है 'मूर्तिरिव रयि: ', 


'रयिरेव चन्द्रमा: (१॥५) तो फिर चन्द्रमा, अप एवं रयि एक पर्याय के हैं। देहबोध 
का स्थैर्य जिस प्रकार पृथिवी अथवा अन्न का योग गुण है, उसी प्रकार ग्रन्थिहीन 


द्रवभाव अप्‌ का योग गुण है। उसमें बल और विज्ञान की व्यञ्ञना और भी 
स्वच्छन्द, स्वाभाविक होती है। 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ २८७ 


' अप्‌ से उत्कृष्ट क्या है?' 'तेज। देखो ना, तेज ही पहले अशनि- विद्युत्‌ 
रूप में दिखाई देती है, उसके बाद वृष्टि होती है। अतएव, तेज ही ब्रह्म 


है। 

'तेज से उत्कृष्ट क्या है?' “आकाशा' देखो-अग्नि, विद्युत्‌, सूर्य 
चन्द्र और सारे नक्षत्र आकाश में ही हैँ लोग आकाश द्वारा ही बोलते 
हैं, आकाश द्वारा ही सुनते हैं, फिर आकाश द्वारा ही प्रतिश्रवण करते हैं।' 





१.  अध्यात्मदृष्टि में यह तेज तपःशक्ति है। यही उसका योगगुण है। अप्‌ क॑ भीतर तंज 
का आविष्कार करना पानी में आग लगाना है। अप्‌ ऐसी स्थिति में संहिता की 
भाषा में 'देवीराप:' है। देहबोघ तब अग्निम्नोत जैसा होता है। 

२. यहाँ वायु को छोड दिया गया है। तेज का रूप है, किन्तु आकाश और वायु दोनों 

ही एक अरूपयुग्म' हैं। मृत्यु क॑ समय तेज परमदेवता में मिल जाता है। इसे 

उद्दालक ने भी बतलाया था (द्ा८ा६, १५।२); रैक्‍व ने अधिदेवत वायु एवं 
अध्यात्म प्राण को संवर्ग अथवा लयस्थान बतलाया था। (४॥३॥४)॥ दोनों भावनाओं 
में ही हम रूप का लय अरूप में देखते हैं। सनत्कुमार की भावना भी उसक ही 
अनुरूप है, यहाँ भूतशुद्धि क॑ क्रम को यथावत्‌ रखने क॑ लिए वायु को जोड़ लेना 
होगा। इसके बाद निश्चय ही प्राणब्रह्म की चर्चा है (७५१५॥१)। वायु का 

योगगुण स्पर्शवती प्रवृत्ति, और आकाश का निर्विषय प्रवृत्ति है (द्र, श्वेत. २११२ 

भाष्य।)।|, ॒ 

अर्थात्‌ वे आकाश में प्रकाशित होते हैं, आकाश में ही मिल जाते हैं। यह 

अधिदैवत दृष्टि है। ठीक इन्हीं पाँच ज्योतियों का उल्लेख क. राराश्५, मु. 

२।२।१० , एवेत. ६।१४ में है। अध्यात्म-भावना.क॑ आलम्बन के रूप में भी इनको 

ग्रहण किया जा सकता हे। ः 

४. यहाँ से अध्यात्म-दृष्टि। देवता का आवाहन और प्रत्युत्तर-प्राप्ति देवता से ही 
सम्बन्धित है। सुना हुआ शब्द या ध्वनि 'श्रुति' है, अर्थात्‌ महाशुन्य में चिन्मय 
स्पन्द का बोधा तो फिर आकाश वाक्‌ का आश्रय है। आकाश ब्रह्म; वाक्‌ उसकी 
शक्ति हैं। जो ऋकसंहिता में परमव्योम एवं सहस्त्राक्षरा गोरी हैं। (१।१६४॥४१)। 


पे 
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हे वैदिक साहित्य: उपनिषपद्‌ 


बेद-मीमांसा 


आनन्द भी आकाश में है, आर उसका अभाव भी आकाश में है।' सब 
कुछ आकाश सं ही उत्पन्न होता है। और आकाश की ओर हीं अग्रसर 
होता रहता है।' अतएवं आकाश ही "ब्रह्म' है।रे 


जल उठने पर ही स्मरण जागता हैं। उससे ही मन्त्रमूल कर्म, कर्म से ही 
इहलोक अथवा परलोक में सिद्धि प्राप्त होती है। अतएवं आशा ब्रह्म है।' 


“उससे भी पर कुछ है क्‍या?” 'उसके परे प्राण हैं। पहिये की 


$ कि श्है 5 
आकाश से भी बड़ा कछ हूँ क्या?” 'हे समर या देखते * तीलियाँ ली है 
रे है समर या स्मृत्ति, देखते नहीं तीलियाँ जिस प्रकार नाभि या केन्द्र में आकर जुड़ जाती हैं, उसी प्रकार 


कि स्मृति को सहायता से ही लोक-व्यवहार चलता है। अतएव स्मृति 


के 


२८९ 


'स्पर से भी बढ़कर कुछ ह क्या?” 'ह - आशा। आशा की आग 
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ही ब्रह्म है।”* 





१. तु० स्सो वे सः, रस छोवाय॑ लब्ध्वानन्दी भवह्ति, का झँवान्यातू कः ग्राण्यात्‌ यदेष 

आकाश आनन्दों न स्वातू (दै २७)॥ उसके पश्चात्‌ ही उसके अद्श्य व 
अनात्म्य, अनिरुक्त, अनिलयन विभाव का उल्लेज है। अनुवाक क॑ आस्म्भ में 
उल्लिखित यहां *अस्तत्‌ ब्रह्म' है। यहाँ 'न रमते (तु. * आनन्दमयो5 भ्यासात्‌ ” ब्र्‌ 
सू. शाशाशर शाडरभाष्य) उन्होंने वहाँ आनन्दवाद का रछण्डन किया है। और भी 


तु 'स के आत्मा नेव रेमे, तस्मादेकाकी नैव रमते, स द्वितीयमेच्छत्‌! (बू. १॥४॥३)। 


एवं अन्द में आकाश में ही लय होता हैं। तु. आकाशो वै नामरूपयोर्निवहिता, ते 
यदन्तर चदब्र॒ह्म तदयुतें स जातक (छा ८[#४॥२]॥ 








४ यही यह लक्षण क्रष्त हुआ कि आकाश हो ज्योति, वाक्‌, आनन्द एवं नामरूप 


का आघए हैं। भूतशुद्धि की साधना का सड्ठुंत यहीं समाप्त हुआ पञ्ञभूत को 


क्रमिक सुक्ष्मठा का ज्ञान भूतशुद्धि का उपाय हैं। उ्रत्येक भूत का मौलिक आन्तर 
गुण है, उसे गुण को भावना करनी पढ़ती हैं। पहले अन्न अथवा जड़ से शुरू 
करना होता है, जिससे इस स्थूलदंह को सृध्टि हुई है। उसका योगगुण स्थैर्य है। 
स्थैर्य की भावना से स्वच्छ-द्ता का बोध होता है, वही अप्‌ का योगगुण है। हमारे 
दह-बांच के भीतर जो अड्चन होती है, वह उस समय टूट जाती है। प्रत्येक नाड़ी 


में प्राण-सोत निरन्‍तर प्रदमहित होता रहता है। घीरे-घीरे जल का म्रोत अम्निम्नोत 















प्परानाच के रूप में प्रत्येक दिशा में फैल जाता है। सनत्कुमार ने इस 
अंश को छोड़ दिया हैं। अन्त में सब कुछ महाशुन्य के बोध में मिल जाता है। 
इस अकार भूतशुद्धि के फलस्वरूष सत््वशुद्धि अथवा आधार का रूपान्तर 
होता है। ह 

आकाश में सब कुछ मिल जाता है, यहाँ उत्तारपन्था अर्थात्‌ प्राकृ-भूमि से चेतना 
को ऊर्घ्वमुखी गति का अन्त है। किन्तु उत्तार कं बाद अवतार की प्रक्रिया है, उसे 
आकाश के साथ हीं यहाँ उत्त आना। इस समय सनत्कुमार उसकी ही चर्चा कर 
रहे हैं। अवरोह-क्रम के प्रसज्गज को वे अव्यय के अन्त में और भी स्पष्ट करते .. 





ग्निमव हो जाता है। उस अग्नि का ताप. 


सब कुछ आकर प्राण में एकत्र होता है। संसार में कर्ता, कर्म, करण 
सभी प्राण हैं, माँ-बाप, भाई-बहन, आचार्य-ब्राह्मण सभी प्राण हैं। प्राण 





हुए बतलाएँगे। आकाश चेतना में जिस स्मृति का आविर्भाव होता है, वह श्रुवा 
या स्थिर स्मृति हे (७२६॥२ )। जिसे शव दर्शन में ' प्रत्यभिज्ञा' कहा गया #ै। यह 
स्वरूप का विज्ञान अथवा ग्रभ्ा है, वथार्थ ज्ञान है, अनुभव है। लाकिक स्मृति की 
तरह अनुभव वस्तु या विषय की अस्पष्ट छवि है, अतएवं अप्रभा या अयधार्य 
अनुभव नहीं। तब भी दो कारणों से उसकी तुलना लौकिक स्मृति क॑ साथ की गई 
हैं। प्रथमत: ब्रह्मविद्‌ आकाश के साथ लौट आने पर लौकिक जीवन ही यापन 
करते हैं, यद्यपि वह जीवन जीवम्मुक्त का दिव्य जीवन हैं। द्वितीयत: उस समय 
ब्रह्मविद का अन्तःकरण अतीद्द्रिय विजान प्रभास्वर होता है। विज्ञान, सत्त्व, स्वप्न, 
स्मृति, चुद्धि - ये सब चेतना की एक ही भूमि की वस्तुएँ हैं (तु. क. १।३॥३, 
९, १०; २।३।७; माण्डू. १०) लोकिक जाँवन में स्मृति की प्रधानता बतलाते हुए 
यहाँ विज्ञान की प्रधानता ही बतलाई जा रही है (मूल में 'विजातीरन्‌' क्रियापद 
लक्षणीय है; पुत्र और पशु में भी ब्रह्मविद्‌ का आत्मविज्ञान ही होता है)। 
ईशोपनिषद्‌ का “क्रतो समर कृत स्मर' यह अनुशासन भी इस तात्पर्य का बोघक 
हैं (१७)। क्‍ 

आशा, कामना अथवा ईक्षा ब्रह्मविद्‌ का सत्य-सड्डुल्प है। सत्य-सड्ूल्प में 
अन्तःशक्ति या भव्यार्थ की छवि उभरती है। वह भी स्मृति अथवा दिव्यस्वप्म, 
हिरण्यगर्भ का स्वप्त है। स्वप्न की अपनी सृष्टि-क्षमता है (बू. ४।३।१०)। ब्रह्मविद्‌ 
का सड्डूल्प निष्फल नहीं, क्योंकि उसके भीतर प्रज्ञा और सड्डल्प का सायुज्य है। 
इस कारण जो होगा, उसका ही सड्भल्प उसमें उभरता है। इसलिए फलश्रुति में 
बतलाया जा रहा है कि ' आशया अस्य सर्वे काया: समृद्ध्यन्ति, अमोघा हि अस्य 
आशिषो भवन्ति।' ब्रह्मविद्‌ का जीवन रिक्त अथवा ऊसर-बल्र नहीं, बल्कि समृद्ध 
एवं अमोघ सिद्धिदायक होता हैं। । 
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१९० बेद-मीमांसा 


को कटुवचन द्वारा भी आघात नहीं पहुँचाना चाहिए! प्राण ही सब कछ 
हुआ है। यह दर्शन, मनन एवं विज्ञान जिनकी पकड में है, वे ही 
अतिवादी अर्थात्‌ अभाव ओर परमार्थ अर्थात्‌ नाम-रूप आदि से परे 
यथार्थ तत्त्व के प्रवक्ता हैं। यदि कोई उनसे पूछे कि तुम क्या अतिवादी 
हो? तो वे आत्मगोपन नहीं करेंगे, बल्कि कहेंगे, हाँ मैं अतिवादी हूँ।' 


इस अकार सनत्कुमार का ब्रह्मविचार सर्वात्मिक प्राण में पर्यवसित 
हो गया। 


साध्य की चर्चा के पश्चात्‌ सनत्कुमार साधन की चर्चा करते हुए 
कहते हैं - “देखो सत्य का अतिवाद या अतिक्रमण ही यथार्थ अतिवाद 


जन 


हैं। नारद ने आग्रहपूर्वक कहा - "मैं सत्य का ही अतिवादी अर्थात्‌ 
स्पष्ट वक्ता हाना चाहता हू।' “तो फिर तुम्हारे पास सत्य का विज्ञान होना 


चाहिए।” में सत्य का विज्ञान ही चाहता हूँ।' “किन्तु विज्ञान-वृत्ति को 


ड १ 





अधिगत न कर पाने पर तुम सत्य को जानोगे कैसे?" 


. 6 कहकर सनत्कुमार विज्ञान-प्राप्ति क॑ सोपानों की ओर सड्डेत 
करते हुए कहते हैं - देखो, विज्ञान के लिए मनन और मनन के लिए 
श्रद्धा का ज़रूरत है। फिर निष्ठा के बिना श्रद्धा होती नहीं और कुछ न 
करन पर निष्ठा भी नहीं होती। फिर सुख-प्राप्ति कं बिना लोग कछ 
करना भी नहीं चाहते। किन्तु सुख है कहाँ? सुख अल्प में नहीं, भूमा 
में है। यदि सत्य प्राप्त करना चाहते हो, तो भूमा क॑ विज्ञान के लिए ही 
साधना करो।' “में भूमा का विज्ञान ही चाहता हूँ।' 





१. ज्ञान इच्धियग्राहय विशेष का ज्ञान है, जैसे हमने आँखों के द्वारा एक वृक्ष देखा। 
फिर वस्तु-शून्य ज्ञान भी ज्ञान है, जिसे पतञ्जलि ने श्रुतप्रज्ञा अथवा अनुमानप्रज्ञा 
कहा है (पात॑. १४९), जैसे किसी के निकट सुनकर अथवा तर्कबुद्धि की 
सहायता से ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त हुआ। किन्तु विज्ञान सामान्य का अपरोक्ष अनुभव 
है, जिसे पतझलि ऋतम्भरा प्रज्ञा की संज्ञा देते हैं (१।४८)। ब्रह्म होकर ब्रह्म को 
जानना विज्ञान है। विज्ञान, बोधिज अर्थात्‌ मन-बुद्धि के ऊपर स्थित चेतना के 
स्वच्छ एवं सहज प्रकाश से उत्पन्न प्रत्यय है। 
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उस समय सनत्कुमार बतलाने लगे, 'भूमा क्‍या है, जानते हो? जहाँ 
अन्य कुछ का दर्शन, श्रवण अथवा विज्ञान नहीं होता, वही भूमा है, और 
जिंसका दर्शन, श्रवण अथवा विज्ञान सम्भव है, वह अल्प है। भूमा ही 
अमृत है और अल्प मर्त्य है।' “अच्छा, भूमा किसमें प्रतिष्ठित है?' 
किसमें फिर क्या? अपनी महिमा में प्रतिष्ठित है। हाथी - घोड़े, 
रुपया-पैसा ज़र-जमीन की स्थिति को में महिमा नहीं कहता। भूमा का 
विज्ञान प्राप्त होने पर देखोगे कि भूमा ऊपर-नीचे, आगे-पीछे, दायें-बायें 


: सर्वत्र हैं - भूमा ही सब कुछ है। तब स्वयं को ही भूमा के रूप में 


जानोगे। अनुभव होगा, में ही ऊपर-नीचे आगे-पीछे, दायें-बायें सर्वत्र हूँ 
- मैं ही सब हूँ। यह अहड्जारादेश है। फिर यही आत्मा देश में पर्यवसित 
होता है, उस समय अहं नहीं, केवल बोध रहता है। अनुभव होता है कि 
आत्मा ही ऊपर-नीचे, आगे-पीछे, दायें-बायें सर्वत्र है, आत्मा ही सब है। 
उस समय आत्मा अथवा भूमा का ही दर्शन, श्रवण एवं विज्ञान होता है। 


तब पुरुष आत्मर॒ति, आत्मक्रीड, आत्ममिथुन और आत्मानन्द होता है - 


वही स्वराट्‌ होता हैं। उस समय चेतना की जिस किसी भी भूमि पर 
उसकी अबाध गति होती है। और जो भूमा को नहीं जानता, वह दूसरों 
'की प्रजा होता है। सभी भूमियों पर वह नहीं जा सकता। जहाँ जाता है, 


वहाँ से भी उसे नीचे उतर आना पड़ता है।” 





१. सनत्कुमार ने भावना के कई स्ल्लरों को पार करके नारद को भूमानन्द में पहुँचा 


दिया।- ये सारे स्तर द्रष्टव्य हैं। नारद उनके पास मन्त्रवित्‌ के रूप में आए थे। वे 


तथाकथित ज्ञानी थे। सनत्कुमार ने पहले उन्हें शिक्षा दी कि किस प्रकार .ध्यान 
चित्तता द्वारा ज्ञान को विज्ञान में परिणत करना होता है? यह प्रथम स्तर है। 
तत्पश्चात्‌ उन्होंने बतलाया कि भूतशुद्धि द्वारा किस प्रकार विज्ञान में बलाधान 
करना होता है? यह द्वितीय स्तर है, भूतशुद्धि के चरम व्यीमतनु के बोध को विज्ञान 


में बलाधान करने की तरह प्राणमय कर देना। एक स्तर के अन्त में विज्ञान, दूसरे - 


में आकाश और एक के अन्त में प्राण है। आकाश और प्राण सिद्धचेतना में एक 
युग्म है, विज्ञान उसकी वृत्ति है। तीनों मिलकर भूमा है। यह अनन्त सत्ता का 
_निरपेक्ष बोध है। यही उद्दालक की भी सतृसम्पत्ति अथवा सद्भाव है। आकाश- 
भावना में यह सहजतापूर्वकः सिद्ध हो सकता है। किन्तु आकाश निःशक्तिक अथवा 
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२९२ वेद-मीमांसा 
अब तक सनत्कुमार उत्तारपन्था की ही चर्चा कर रहे थे, यद्यपि 
उसमें पहाड़ लॉघबने जेसा कुछ उतार-चढ़ाव भी था। किन्तु इस बार 


विज्ञानी का आत्म-भाव कैसे दिव्य विसृष्टि का निमित्त होता है? वही 





शक्तिशून्य नहीं, बल्कि उसे प्राण जकड़े हुए हैं। आकाश निथर, निस्पन्द है, इसके 
अतिरिक्त महाप्राण में स्पन्दित है। इस निस्‍्पन्‍्द के स्पन्दन के बोध से जिस चिद्वृत्ति 
का उन्मेष होता है, वही “विज्ञान' है। एक मात्र विज्ञान द्वारा ही परम सत्य का 
ज्ञान सम्भव हैं। विज्ञानवृत्ति- श्रद्धापूत, मनन के फलस्वरूप जागती है। फिर 
निष्ठापूर्वक कार्य करते रहने से ही हृदय में चिदावेश रूप मेँ श्रद्धा का स्फुरण 
होता है। मनुष्य सुख की आशा में कार्य करता है। किन्तु भूमा के बोध के बिना 
सुख कहीं भी महीं। अतएवं भूमा की प्रेरणा से ही भनुष्य के साधन जीवन का 
आरम्भ होता है। भूमा की भावना पहले निर्विशेष-निर्विषय रूप में करनी होती 
है। दर्शन, श्रवण और विज्ञान तीनों अध्यात्मबोध की मुख्य वृत्तियाँ हैं। इन तीनों 
को ही शून्यता में गहरे उतार देना होगा। उस समय संवर्तुल व्याप्तिचैतन्य के रूप 
-में)भूमा का आविर्भाव होगा। यह अनुभव पराकवृत्त (०७|०८४४८) या वस्तुनिष्ट 
- चेतना के क्षेत्र का अनुभव है। यही प्रगाढ़ होने पर प्रत्यकवृत्त- (500[९८४४७) 
या आत्मनिष्ठ क्षेत्रत्ष का अनुभव होगा। सनत्कुमार ने उसे अहड्ढारादेश की संज्ञा 
दी है। यह अहं प्राकृत अहं नहीं, बल्कि अनुभव के केद् में एक बैन्दवी-सत्ता 
अर्थात्‌ संहत और केन्द्रीभूत अवस्था का बोध है। तत्पश्चातू बिन्दु का 'धनभाव 
परिधि की अनन्तता में समव्याप्त होता.है और अहं का रूपान्तर आत्मा में होता 
है। यह आत्मभाव महान्‌ के रूप में सर्वावगाही-सर्वात्मकता के रूप में आलोकित 
होता है। आत्मा ही भूमा है। इस आत्मा को ही नारद ने जानना चाहा था। भूमा 
और सुख, आत्मा और आनन्द - एक ही अभिप्राय है। आत्मा पुरुष और आनन्द 
उसकी शक्ति है। आत्मानन्द एक मिथुन है, युग्म हैं, जब नित्य संसक्त एवं समरस, 
तब आत्मरति; जब चणकवत््‌ द्विदल में. विलसित तब आत्ममिथुन और जब 
विसृष्टि के रूप में उल्लसित तब आत्मक्रीड (तु. बृ. १४३-४; मु. ३॥१।४)। 
विज्ञानी तब स्वराट्‌ एवं कामचारी होता है। अपनी इच्छानुसार सर्वत्र जा सकता 
है। लक्षणीय; आरोह-अवरोह दोनों को मिलाकर सनतूकुमार एक अखण्ड- 
तत्त्व का उपदेश देते हैं। जिसका अनुभव रहस्यविदों, मर्मजें की बोधि अथवा 
अन्त भ्रज्ञा में होता है। बौद्धिक अनुभव में आरोह के ऊपर ज़ोर देने के कारण 
अखण्ड-अनुभव खण्डित हो जाता है। 
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बतला रहे हैं। यहाँ पहले के सोपानों को ही वे अवरोह-क्रम से बतला 
तो गए, किन्तु याद रखना होगा कि अवरोहण के समय उत्तरभूमि की 
शक्ति अवरभूमि में सडक़रामित होती है, उससे अवरतत्त्व उत्तरतत्त्ब-की - 
अभिव्यक्ति का आधार होता है। अतएव उत्तरशक्ति के आवेश में उसका 
रूपान्तर होता है। एक साधारण दुृष्टान्त से यह स्पष्ट हो सकता है। जब 
हम आत्मा की ओर उठ रहे होते हैं, तब देह, प्राण एवं मन बाघा की 
सृष्टि करते हैं; किन्तु आत्मभाव में प्रतिष्ठित रहकर जब उतर रहे होते 


हैं, तब मन, प्राण एवं देह आत्मज्योति के विच्छुरण के आधार होते हैं। 


अतएव वे फिर उस समय ग्राकृत नहीं, चिन्मय होते हैं। यही सनत्कुमार 
कथित स्वाराज्यसिद्धि का फल है। 


उतरते समय आत्मभाव प्राण द्वारा स्पन्दित होता है। वह स्पन्दन 
आशा में अथवा दिव्यकामना में रूपान्तरित होता है। इस कामना में 
नित्यसिद्ध वस्तु की जो छवि सम्भूति अथवा अखण्ड और सम्यक्‌ 
रूपायंणी-शक्ति के साथ उभरती है, वही “स्मर' है। यहाँ तक एक पर्व 
या सन्धि है। इसके बाद रूपायन अथवा रहस्थोद्घाटन का आयोजन होता 
है, जिसकी भूमिका आकाश है, जो भाव को रूप देने के लिए अपरिहार्य 
है। आकाश में समर तेज में घनीभूत होता है, जो रूपकृत अथवा शिल्पी- 
शक्ति है। तेज अप्‌ में विमलित एवं अनायासकृत या स्वच्छन्द होता है। 
यहाँ तक एक और पर्व है। इसके बाद एक और शक्ति की क्रिया शुरू 
होती है। जिसके बारे में सनतकुमार ने पहले नहीं बतलाया - यह है, 
'आविर्धाव - तिरोभांव' समर तक सम्भूति की व्याप्रिया या प्रक्रिया 
कारणरूप में और अप्‌ तक सूक्ष्मकूप में है। इसके बाद स्थूल के 
आविर्भाव-तिरोभाव अथवा बनाने-बिगाड़ने का खेल शुरू होता है। जहाँ 
एक ओर देहत्व अथवा संहतत्व (]गरव्ट्ठाक्षांणा) या सट्डटन है, और 
एक ओर शरीरत्व (जआााट्ट्राआंणा) या विघटन है। तत्पश्चात्‌ अप्‌ 
अनन में संहत होता है। जो सम्भावित, वह मूर्त होता है। इस मूर्ति में 
शक्ति बल के रूप में प्रकट होती है और उसका आश्रय लेकर चैतन्य 
विज्ञान के रूप में व्यक्त होता है। अन्न से विज्ञान तक ऊर्ध्व-परिणाम 
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है अर्थात्‌ जिस परिणाम के फलस्वरूप उत्कृष्टतर गुण और वैशिष्ट्य का 
आविर्भाव होता है। तत्पश्चात्‌ फिर विज्ञान को नियामक-शक्ति के रूप 
में मान लेने से मन्त्र तक चित्‌शक्ति-का निम्न-परिणाम है। मन्त्र की 


क्रिया में सिद्धि अथवा आशा की सार्थकता है।* 


तत्पश्चात्‌ सनत्कुमार ने कहा - “आत्मा ही यह सब कुछ है - यह 
जो देखते हैं, वे “पश्य:” हैं।' पश्य सब देखते हैं; दुःख, रोग एवं मृत्यु 
को नहीं देखते।* वे एक होकर रहते हैं। 





१. यह अवरोह-क्रम विज्ञानी का है। समस्त क्रम दो भागों में विभक्त है। सन्धि में 
आविर्भाव-तिरोभाव है। प्रथम भाग केः आदि में आत्मा और द्वितीय भाग के अन्त 
में अन्त है। अन्न से ही “इदं सर्वम्‌!। यह 'इदं' उपनिषद्‌ की एक पारिभाषिक संच्ञा 
है, जिससे चिदानिष्ट जड़ का बोध होता है। ठोस जड़ क्रमश: सूक्ष्म होकर चैतन्य 
की ओर चला गया। शुद्धचैतन्य आत्मा है। जड़ उसकी ही विभूति एवं विग्रह है। 
अतएव आत्मा और इदं दोनों मिलकर एक युगनद्ध सत्ता है (द्र, १॥१॥१)॥। विज्ञानी 
की आशा धीरे-धीरे अप में परिवर्तित होती है। तत्पश्चात्‌ वह अन्न को सिद्ध सत्ता 
के रूप में ही प्राप्त करता है एवं वही सम्भावित मूर्ति का उपादान होता है। इसमें 
वह उसी प्रकार बलाधान करता है, जिस प्रकार प्रतिमा में ग्राणप्रतिष्ठा की जाती 
है। तब मूर्ति चिन्मयी होती है। उसमें क्रम से स्फुरित होते हैं ध्यान, चित्त, सड्डल्प 
एवं मन। इनके बारे में हमने पहले ही बतलाया है। तत्पश्चात्‌ मन क्रमश: वाक्‌ 
नाम एवं मन्त्र की सहायता से सिद्धकर्म का ग्रवर्तक होता है। तब मन्त्र सिद्ध- 
मन्त्र होता है। उसका बल अमोघ होता है। यह बल वस्तुत: आत्मबल है। नारद 
आत्मवित्‌ न होकर मन्त्रवित्‌ हुए थे, इसलिए उन्हें अनीश्वर या नास्तिक होकर 


शोक करना पड़ा था। आशा से जिस मूर्ति की सृष्टि होती है, वह अन्तश्चिन्तित 


स्वाभीष्ट मूर्ति है। उसका आविर्भाव-तिरोभाव है। इस आविर्भाव - तिरोभाव का 
पौराणिक उदाहरण हमें सप्तशती में प्राप्त होता है। इस देश की साधना के इतिहास 
में मूर्ति-रचना के एक युग का चित्ताकर्षक विवरण “बौद्धसाधनमाला' में प्राप्त 
होता है। क्‍ 

२. यदि उल्लिखित उपाय से भाव को मूर्ति में रूपान्तरित करने का सामर्थ्य प्राप्त हो 


सके, तो यह देखना वीर्यशाली एवं चिद्घन होता है। पतञझलि-नें इसे ही स्वाध्याय - 


से इष्टदेवतासम्प्रयोग (पातं. २४४) कहा है, जो मन्त्र्सीधना का विशिष्ट लक्ष्य है। 
89. तु. श्वे. २।१२। 
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फिर वे ही त्रिधा, पञ्मधा, सप्तधा, और नवधा होते हैं।! फिर वे ही _ 


ग्यारह, एक सौ ग्यारह, बीस हज़ार होते हैं।' समस्त ग्रन्थियों के विकीर्ण 


होने पर पश्य हुआ जाता है। ग्रन्थिमोचन ध्रुवा-स्मृति से होता है। 'भ्रुवा- 
स्मृति जागती है सत्त्वशुद्धि से। सत्त्वशुद्धि होती है आहार-शुद्धि से। 


नारद-सनत्कुमार-संवाद के साथ-साथ यहाँ ही सातवां अध्याय 
समाप्त होता है।* 


तत्पश्चात्‌ पन्द्रह खण्डों में अष्टम अध्याय है। प्रथम छह खण्डों का. 


प्रतिपाद्य 'दहरविद्या' है।” यह देह ही ब्रह्मपुर है।' उसमें “दहर' अथवा 


एक छोय-सा कमल का घर हैं, जो हृदय में है। उसके भीतर जो 

?.  त्रिधा प्राण, आशा और समर, अथवा तेज, अपू, अन्न, अथवा विज्ञान, ध्यान चित्त 
अथवा सडूल्प, मन, वाक्‌ अथवा वाक्‌ नाम मन्त्र इत्यादि। पञ्चधा, पश्चवृत्तिक प्राण 
रूप में। सप्तघा, सप्तव्याहृति, सप्तधाम इत्यादि रूप में। नवधा, जब तीन के भीतर 
तीन ओत-प्रोत रूप में रहता है - जैसे पृथिवी में अन्तरिक्ष एवं चुलोक के आवेश 
से एक त्रिलोकी एवं इसी प्रकार और दो लोक में भी दो त्रिलोकी। 

२. इन सडख्याओं का तात्पर्य सुनिश्चित नहीं। आदिशड्भराचार्य कहते हैं कि - 'न 
विद्वान्‌ प्राकसृष्टिप्रमेदाद्‌ एकथैव भवति, एकघैव च सन्‌ त्रिघादिभेदे: अनन्तभेद- 
ग्रकारों भवति सृष्टिकाले। 

३. - मूल में सनत्कुमार को 'स्कन्द' कहा गया है। यह स्कन्द ऋकसंहिता में *द्रप्स 
आदि सोमबिन्दु है, जो अच्युत रहकर ही च्युति का प्रर्वतक है। वे जब अच्युत 
तब सनत्कुमार, अर्थात्‌ 'चिरकुमार'; और जब वे च्युत, तब 'स्कन्द”। उनमें दोनों 

-विभाव एक साथ हैं, वे अटल से ही टल होते हैं (द्र, ऋ, १०॥१७।११-१३)। 

४. दश्न (कनोपनिशद्‌ २१) >दह (तै. संहिता ७५५॥३॥१) >द्रहर। 'दफ्न' हस्व, 

अल्प (निघ. ३॥२)। 


५. तु. आ.सं. देवानां पुरयोध्या, तस्यां हिरण्य: कोश: स्वगों ज्योतिषाबृत: १०१२।३१; पुरं 


हिरण्ययीं ब्रह्मा विंवेशापराजिताम्‌ ऐ, ३३। द्र.छां. ८५।३, कौषीतकी १।३।५। 

६. मूल में 'पुण्डरीक वेश्म' है। अथर्वसंहिता में इस देह को ही “पुण्डरीक नवद्दारं 
त्रिभिर्गुणेभिरावतम तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मन्वत्‌ तद्‌ वे ब्रह्मविदों विदु:” १०।८।४३। 
ऋकसंहिता में “पुष्करं' है : तु. त्वामग्ने पुष्करादध्यथर्वा निरमन्थत, मूर्ध्न: 
६१६।॥१३ (यहाँ मूर्धन्य कमल का उल्लेख पाते हैं) ; और भी तु. 'विश्वेदेवा: 
युष्करे त्वाददन्त ७।३३।११; निषिक्त पुष्करे मधु 2(/७२।११५॥ अतः आधार में कमल 
की कल्पना अतिप्राचीन है। 
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२५९६ वेद-मीमांसा 
आकाश अथवा शून्यता है, उसमें ही सब कुछ समाहित है।' इस 
आकाश को खोज निकालना ही हमारा परम पयुरुषार्थ है। इस हार्दाकाश 
का बोध ही आत्मबोध है। यह आत्मा अपहतपाप्मा, विजर, विमृत्यु एवं 
विशोक है। जिसमें पिपासा नहीं, किन्तु वह सत्यकाम है एवं सत्यसड्डल्प 
है। इस आत्मा को प्राप्त करने पर ही सब प्राप्त होता है। आत्मबोध में 
ही सड्जुल्पसिद्धि है, इसलिए कि हमारा जो काम्य है, वह वस्तु नहीं बोध 


है। बोध रूप में सब कुछ हमारे हृदयाकाश में ही है। वस्तु रूप में वह 
बाहर का है, यह समझना ही मिथ्या है। 


कामना की परितृष्ति में जो सुख है, उसका स्वरूप चित्त की 
विश्रान्ति है। उसका सही परिचय सुघुप्ति में प्राप्त होता है। सुषुप्ति का 





3 
अर 


आनन्दघन एकरस प्रत्यय ही ब्रह्मंबोध है। यहाँ आत्मचैतन्य और 
ब्रह्मचेतन्य एक है। प्रत्येक जीव प्रतिदिन इस देह के क्षेत्र में ही सुषुप्ति 


“के समय ब्रह्मलोक में संविष्ट होता है, किन्तु क्षेत्रज्ञ| न होने के कारण 
ही वह- ब्रह्म को जान नहीं सकता। 


अतएव आत्मानुभव अथवा ब्रह्मानुभव इस हृदय की गहराई में 
अहनिश सुविश्रान्त सुबुप्ति का अनुभव है। जो यह अनुभव प्राप्त करते 
हैं, उनकी संज्ञा 'सम्प्रसाद' है।र क्या जीवन में, क्या मरण में, सम्प्रसाद 
जब व्रिदेह, तब वे परमज्योति में उपसम्पन्न होते हैं। यही उनका स्वरूप 


है। यही हमारे आत्मचैतन्य का परिचय है। यह आत्मा ही ब्रह्म है। इस 
अनुभव में न भय है, न मृत्यु है। 


रु 


आत्मा अथवा ब्रह्म हृदय में स्थित हैं, इस कारण, वे ही “हृदय” हैं। 
अमृत एवं मृत्यु दोनों के ही संयन्ता के रूप में वे ही “सत्य! हैं। 





१. यहीं पिण्ड-ब्रह्माण्डयोग का मूल है। 

२... सु. ऋ. क्षेत्रविद्धि दिश आहा विपृच्छते ९॥७०९; अक्षेत्रवित्‌ क्षेत्रविदं हयप्राट स 
...... प्रैति क्षेत्रविदानुशिष्टः १०१३२॥७; गीता. १३१२,३। 

हे. द्र. बृ. ४२३९-१८, २१।१८-१७। “ग्रसाद' चेतना की स्वच्छता (द्र, गी. २।६४) 
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यह आत्मचैतन्य सेतुरूप में सब कुछ को जोड़े हुए है। उसके 


ज्ीतर न उजाला है, न अँधेरा है, न जरा, न मृत्यु अथवा शोक, और नहीं 
है सुकृत-दुष्कृत। इंस अनुभव में इुन्द्बोध न होने के कारण पाप भी 


नहीं। यहाँ पहुँचने पर समस्त न्यूनता की पूर्ति से रात, दिन में बदल 
जाती है। 


इस ब्रह्म को ब्रह्मचर्य द्वार प्राप्त किया जाता है। ब्रह्मचर्य को साधना 
भी विचित्र है। यज्ञ, इष्ट, अथवा सत्रायण - यह भी जिस प्रकार ब्रह्मचर्य 


ा १ 
है उसी प्रकार मौन, अनशन अथवा अरण्यायन यह भी ब्रह्मचर्य है। 


. सारे उपायों द्वारा ही चेतना को बृहतू किया जा सकता है और 
आत्मचैतन्य को ब्रह्मचैतन्य में रूपान्तरित किया जा सकता है। वही 


ब्रह्मचर्य है। क्‍ क्‍ 
हृदय की गहराई में पैठने क॑ लिए नाडी-तत्त्व' को जानना जरुरी 


है। आदित्यरश्मि नाड़ी-मार्ग से होती हुई हृदय तक प्रसारित है। नाड़ी में. क्‍ 
जो चेतना है, वह हमारी प्राकृत-चेतना का अन्तःपुर है। सुषुष्त में सहज क्‍ 
ही समस्त चेतना नाड़ी में सिमट आती है। सुपुष्ति में जो जागते रह 
सकते हैं, वे सम्प्रसन्‍्न होकर अपहतपाप्मा आत्मा की महिमा का 
अनुभव हृदय में करते हैं। यह अनुभव आवेश का है, हृदय में आदित्य- 


तेज के समूहन का अनुभव है।' 


...............लल्‍_ुवै-५०अरनीननबमननन-नननाननन नमन मनन भलनाननननना-+-++ 
साधना की दो धाराओं के बारे में बतलाया जा रहा है। पहली देववादियों की धारा 
है और दूसरी आत्मवादियों की। दोनों ही ब्रह्मचर्य है। 


२. नाडीविज्ञान के लिए द्र, क. २३३१६; मु. २॥२।६; कौ. ४॥१९ कि (यहाँ वर्ण & 22 
है); बृ. २१११९, ४२।३, ३।२० (वर्ण का उल्लेख) ऋक्‌ में नाडियाँ न 


- तु. एता अर्पन्ति हद्यातू समुद्रात्‌ ४ (५८।५; अपामनीके समिथे ११। सुषुम्णा वहाँ 
'सुषोमा' नदी अथवा 'सुषोम' धाम। की 5 

३. समूहन में अथंवा सिमट आने या बढुर जाने में तेज, और व्यूहन में अथवा 
फैलने-बिखरने में 'र॒श्मि' द्र. ईशो. १६। द 
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तत्पश्चातू जब मृत्यु अथवा महासुषुप्ति का क्षण आता है; तब 


ठिद्वान्‌ पुरुष हृदय से ही आदित्यरश्मि के सहारे ओड्डार के उच्चारण 
द्वारा मन को आदित्य-मण्डल' में ले जाते हैं एवं लोकद्वार' के भीतर 
से ब्रह्म में प्रपन्‍्न होते हैं। हृदय में एक सौ एक नाडियाँ आकर मिली 
हैं। उनमें से एक नाड़ी मूर्द्धा की ओर चली गई है। इसको ही पकड़ 
कर विद्वान अमृत की ओर उठ जाते हैं।* 


दहरविद्या के पश्चात्‌ बारहवें खण्ड तक इन्द्र-विरोचन-प्रजापतिसंवाद 
है।* प्रजापति ने कहा था कि 'जो आत्मविज्ञानी होते हैं, उनकी सभी 
कामनाएँ पूर्ण होती हैं, उन्हें सारे लोक प्राप्त होते हैं।' यह सुनकर 





१. द्र. गीता : मृत्युविज्ञान ८!१०-१२। 
२. द्र. छा. २।२४। 

३७5 क. २३१६ | क्‍ द 

: विरोचन असुरों के राजा। नाम का व्युत्पत्तिगत अर्थ है, “जो झलमलाता है। तु. 

सप्तशत्ी में “शुम्भ', “निशुम्भ', जो 'शुभ्र' का ही नामान्तर है। ऐतरेय के अनुसार 
असुर चुलोक में भी हिरण्यमयी पुरी का निर्माण करके रहते हैं (ऐं, ब्रा. १।२३)। 
अर्थात्‌ दिव्यचेतना में भी आलोक का आवरण रह सकता है। इस रूप को तोड़ने 
पर यह अर्थ प्राप्त होता है। उसे ही ईशोपनिषद्‌ में विद्या का.अन्धतम: कहा गया 
है (९)। अथर्वसंहिता में विरोचन “ प्राह्मदि! अथवा प्रह्लाद का पुत्र (८॥१०।२२; 
तु. तै. ब्रा. १५।९॥१)। कौषीतकी में इन्द्र बतलाते हैं कि ' चुलोक में मैंने 
प्रहलादीयों का वध किया था (३॥१) ' यह भी उस हिरण्मय-आबरण को विदीर्ण 
करने का वर्णन है। पुराण के अनुसार हिरण्यकशिपु का पुत्र प्रहलाद; हिरण्यकशिपु 
विष्णुद्वेबी था और प्रहलाद विष्णुभक्त। विष्णु नृसिंह रूप में प्रहलाद की ओर से 
हिरण्यकशिपु की आँत चीरकर उसका वध करते हैं। यहाँ प्रहलाद स्पष्टत: 
आनन्दतत्त्व है। और हिरण्यकशिपु बुद्धितत्त्व है। बुद्धि की आँतों पर आघात नहीं 
लगने से आनन्दचेतना बाधामुक्त नहीं होती। प्रहलाद के साथ कठोपनिषद्‌ के . 
नचिकेता का सादृश्य है; इन्द्र प्रहुलाद क्रा विनाश नहीं करते, बल्कि उसके उपसर्ग 
आसुरभाव को विरोचमता के साथ उनका विरोध है। आनन्द के इस उपसर्ग की 


दार्शनिक संज्ञा 'रसास्वाद' है। अनेक लोग उसे निर्विशेष सत्योपलब्धि के अन्तराय 
या प्रतिबन्धक के रूप में समझते हैं। 


डे 


वेद-मीमांसा 
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देवताओं में इन्द्र और असुरों में विरोचन सब छोड़कर समित्पाणि होकर 
स्वतन्त्र रूप से प्रजापति के निकट उपस्थित हुए। बत्तीस वर्ष तक 


ब्रह्मचर्य-पालन के पश्चात्‌ प्रजापति ने उनसे पूछा, “तुम लोग यहाँ क्‍यों 
आए हो?' उन दोनों ने कहा - “हम आपके निकट आत्मविज्ञान प्राप्त 


करना चाहते हैं।' प्रजापति ने कहा - “चक्षु में जो पुरुष' है, वही आत्मा 


है, वही अभय-अमृत आत्मा है।' “जल में और दर्पण में जिसका. 


प्रतिबिम्ब देखते हैं, क्या वह भी आत्मा है?” 'हाँ, सबके भीतर ही 
आत्मा है। जलपात्र में क्या देख रहे हो?' 'नख-लोम सहित आत्मा का 
ही तो प्रतिरूप देख रहे हैं।” “इस बार परिष्कार रूप में सज-सँवरकर 
फिर देखो कि क्या देख रहे हो?' “अपनी ही परिष्कृत एवं सुसज्जित 
छाया।' “यही तो आत्मा है।' 


यह सुनकर इन्द्र और विरोचन शान्तहदय से चले गए। विरोचन ने 


असुरों में प्रचार किया कि “यह देह ही आत्मा है। इसकी सेवापूजा ही. 


पुरुषार्थ है।' इसे ही आसुरी-उपनिषत्‌ कहते हैं। अत: असुर वस्त्रभूषण 
और भोग्य-वस्तु द्वारा मृतदेह का संस्कार करते हैं, और मानते हैं कि 
इससे ही परलोक पर विजय प्राप्त करना होगा।* 


किन्तु रास्ते में इन्द्र के मन में संशय उभरा कि 'देह ही यदि 
आत्मा है, तब तो देह के साथ आत्मा का भी नाश होगा। यह कैसे? | 
इन्द्र फिर प्रजापति के पास लौटकर आ गए। 


प्रजापति ने कहा - “अरे! लौट आए!' इन्द्र ने अपने संशय को 
स्पष्ट किया। प्रजापति ने कहा ' - ठीक समझा है। अच्छा और भी 
बत्तीस वर्ष यहाँ रहो।' 


१. द्र. छा. १७५, ४१५१, बू. २।३५, व्‌. पाणांड, को. ५११६,१७। 


: २. मृत-संस्कार की ऐसी प्रथा इजिप्ट, पैलेस्टाइन, फिनीशिया, सीरिया, बेबीलोनिया 


और असीरिया में प्रचलित थी (द्र, लाआरशःउ, छ8०9ए0प्रंक्षा5 & 255ए75, 
076४0 & 59059 ० धा& 0620 इत्यादि) इससे आसुरी-संस्कृति का एक 
अभिज्ञान प्राप्त हुआ। विशेष रूप से इस प्रथा का प्रचलंन इजिप्ट में था। 
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३०० ह वेद-मीमांसा 


बत्तीस वर्ष बाद प्रजापति ने कहा - 'स्वप्न में जो महिमावान्‌ होकर 


विचरण करता है, वही आत्मा है।' इन्द्र प्रसन्‍न होकर चले गए। 


किन्तु उनके मन में फिर संशय जागा कि “जाग्रत का दुःख स्वप्न 
में सडक्रामित नहीं हो सकता, किन्तु स्वप्न पुरुष का भी तो अपना दुश्ख 


जे 


है।” इन्द्र इस बार भी प्रजापति के पास लौटकर आ गए। 


. और भी बत्तीस वर्ष बाद प्रजापति ने कहा - 'सुषुप्ति में सब कुछ 
समेटे जो सम्पन्न होकर स्वप्न भी नहीं देखता, वही आत्मा है।' इन्द्र इस 
बार शान्त होकर चले गए। | 


किन्तु फिर उनके मन में विचार आया कि 'सुषुप्ति तो विनाश का 
बोध है, उस समय स्वयं को भी नहीं जानता और सब कुछको भी नहीं 
जानता। क्या यह एक आत्मबोध है?'* द 





+ 


फिर उन्हें प्रजापति के पास लौटकर आना पड़ा। इस बार प्रजापति 
ने उन्हें केवल पाँच वर्ष तक ब्रह्मचर्य पालन करने के लिए कहा। उनके 
ब्रह्मचर्य का साधन कूल एक सौ एक वर्ष का रहा 


तब प्रजापति ने कहा - “देखो, शरीर मृत्यु के वश में है। वह 
अशरीर एवं अमृत आत्मा का अधिष्ठान मात्र है।' जो शरीर से परे हुए 





१. द्र. बू. ४३७,९,१०,१६,१८.....। तु. मा. “स्वप्सस्थानपुरुष' ४। 
२. योग की भाषा में इसका नाम “ग्रकृतिलय' है। इसके भीतर जागते रहना ही 
.. परमपुरुषार्थ है। फिर यह विनाश ही मृत्युतरण का मार्ग है (ईशो-१४)। 
कठोपनिषद्‌ में यह नचिकेता की तृतीय रात्रि है। द 
३... मूल में *एक सौ” वर्ष है। युरुष शतायु: ; अतएव तात्पर्य यह हुआ कि समस्त 
जीवन ही त्रह्मचर्य में व्यतीत करने पर आत्मबोध की प्राप्ति होती हैं। तु. महिदास 
ऐतरेय की पुरुष-यज्ञविद्या (छा. ३११६)। वहाँ ११६ वर्ष का उल्लेख है। अन्त के 
१६ चर्ष घोडशकलपुरुष का दिव्य-जीवन। द 
४. संहिता, ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ में जरा एवं मृत्यु को अतिक्रम करना ही चैदिक- 
साधना का लक्ष्य है। उसका उपाय है, जो अजर एवं अमृत, उसमें अवगाहन 
करना। उसका प्रतिरूप आकाश है। कोई उसे सत्स्वरूप बतलाता है अथवा कोई 


असतृस्वरूप। सम्पत्ति! को दृष्टि से वह *सत्‌” है और “निर्वाण' की दृष्टि से 
असत्‌! बे 
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हैं, उन्हें सुख-दुःख स्पर्श नहीं करते। अभ्र या बादल, विद्युत्‌, वायु, 
मेघगर्जज - ये भी अशरीरी हैं। आकाश से उठकर ये परमज्योति में 
उपसम्पन्न होते हुए फिर स्वरूप में लौट जाते हैं। उसी प्रकार सम्प्रसाद 
रूप आत्मा भी शरीर से उठकर परमज्योति में उपसम्पन्न होकर फिर 
स्वरूप में लौट जाता है। वही उत्तमपुरुष है।' वह भोजन करता है, क्रीड़ा 
करता है, यान अथवा समोत्रों भाई-बन्धुओं के साथ स्मण करता है, 
विचरण करता है। पृथिवी पर उपजात या उत्पन्न इस शरीर कौ स्मृति 
तब उसमें नहीं रहती। यान में युक्त वाहन की तरह यह प्राण भी शरीर 
से युक्त मात्र है। वाक्‌ चक्षु, श्रोत्र, प्राण एवं मन जिसके संवेदन के 
साधन हैं, वही आत्मा है। मन उसका दैवचक्षु है। इस चश्ु द्वारा ही वे 
ब्रह्मलोक में समस्त काम्यवस्तु का दर्शन करके रममाण होते हैं। इस 





१. ये सब आत्मभावना के साधन हैं। तु. श्वे. २।११। अश्न पतले झीने मेघ की सज्ज्ा। 
भावना के उत्कर्ष के अनुसार इनमें एक क्रम दिखाई देता है। रूपबोध से 
आत्मचेतना का अभियान अरूप की ओर अग्रसर होता है। और अन्त में चह 
आकाशवत्‌ हो जाता है। तु. ' आकाशशरीरं ब्रह्म” ते. १॥६।२। ्््ः 

२. यह “उत्तमपुरुष' ही अवतारवाद के प्रभाव से भागवतों की भावना में पुरुषोत्तम ! 
हुआ है। गीता के अनुसार ' अस्मिल्लोके वेदे च प्रथित: पुरुषोत्तम: (१५।१८) | 
किन्तु 'पुरुषोत्तम' सज्ज्ा संहिता, ब्राह्मण और प्राचीन उपनिषदों में नहीं है। यहाँ 

उसका बीज ग्राप्त होता है। 'स तत्र पर्येति जक्षत क्रीड़न्‌ रममाणः स्त्रीभिर्वा यानिर्वा 
ज्ञातिभि्वां नोपजनं स्मरन्निदं शरीरं' यह उक्ति कृष्ण के सम्बन्ध में अधिक सही 
और उपयुक्त है। इसके साथ स्मरण रखने योग्य है कि देवकीपुत्र कृष्ण का उल्लेख 
हमें छान्दोग्य में ही प्राप्त होता है (३।१७६।) . हे 
३.. यहाँ हम प्राण की जगह प्राण पाते हैं। कोषी. में दोनों ही पाठ प्राप्त होते हैं (१७, 
३५)। हि हे 
<. मन यहाँ इन्द्रिय नहीं, बल्कि मनश्चेतना है। द्र, छा. ३।१९। वहाँ मन के अर्थ में 
आकाशवत्‌ चेतना का बोध होता है। संहिता में भी मन का इसी व्यापक अर्थ में 
प्रयोग किया गया है। पुरुष के मन से चन्द्रमा की उत्पत्ति (ऋ्र १०॥९०११३); 
इसलिए मन की षोड़शी नित्यकला ही ब्रह्म अथवा दैवचक्षु, काम मन का प्रथम 
रेत: (ऐ. १२९।॥४) इत्यादि उक्तियाँ विवेच्य। 
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आत्मा का विज्ञान या बोध जिसे होता है, उसके वश में सारे लोक ओर. क्‍ 


सभी कामनाएँ होती हैं।' यहाँ ही इन्द्र-विरोचन-प्रजापति-संवाद का अन्त 
हीता है। 

त्रयोदश खण्ड में ब्रह्मात्म-भावना का एक मन्त्र है - “मैं श्याम से 
शबल का आश्रय प्राप्त करता हूँ, और शबल से श्याम का आश्रय प्राप्त 
करता हूँ। शरीर को विधूत करके, झाड़कर निर्मल होकर ब्रह्मलोक में 
अभिसम्भूत होता हूँ, नित्य ब्रह्मलोक को प्राप्त होता हू।' 


चतुर्दशखण्ड में ब्रह्मचैतनय को आकाश बतलाया गया है। इस 
आकाश से ही नाम और रूप का निर्वाह होता है।' यह आकाश ही 
प्रजापति की सभा और सदन है।* तत्पश्चात्‌ प्रजापति के इसी धाम को 
प्राप्त करने की प्रार्थना करते हुए कहा गया है कि "ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं 
वैश्य के यश को मैं प्राप्त करूँ। प्राप्त करमँ उस यश का यश, वह अदन्त 
शुभ्रता। योनि में फिर और वास न करना पड़े। 





१. श्याम से परःकृष्ण का बोध होता है (छा. १६६५५) अथवा लोकोत्तर का बोधक 
. है तथा शंबल चित्रवर्ण अथवा रड्अ-बिरज्ञा यह जगत्‌ (तु. श्वे. यो एका5वर्णों 
बहुघा शक्ति; योगाद्‌ वर्णाननेकान्विहितार्थों दधाति ४॥१; संहिता में “ पुरुरूप! 
_विश्वरूप | असीम से सीमा में आना फिर सीमा से असीम में जाना ही अनुभव 
की पूर्णता है। 
९. कु. ऋ. असच्च सच्च परमे व्योमन्‌ १०।५।७; देवानां पूर्ये युगे असत: सद्जायत 
: ७२।२; सतो बन्धुमसति निरविन्दन्‌ १२९।४। ल्‍ 
३. यहाँ प्रजापति और ब्रह्म एक, यद्यपि अन्यत्र प्रजापति के पश्चात्‌ ब्रह्म को पाते हैं। 
(को. १३; तै. २।८......! इस सभा को अन्यत्र प्रभुविमितं हिरण्मयम्‌! (छा. 
८५।३) कहा गया है, “प्रभुप्रमितम्‌' (कौ, १।३)। यही संहिता में “परमव्योम” , 
विष्णु का परमपद, मित्रावरुण का 'धरुवंसद: सहस्नस्थृणम्‌' ऋ. २।४१।५॥) है। 
४. मूल में 'श्येतमदत्कम्‌' है। भगवत्पाद आदिशट्ूराचार्य उसका अर्थ बतलाते हुए 
कहते हैं कपल 'श्येतं वर्णत: पक्‍कवदररामं रोहितं, तथा अदत्क॑ भक्षयितृ स्त्रीव्य्नम्‌, 
तत्सेविनां तेजोबलवीर्यविज्ञानधर्माणाम्‌ अपहन्तू विनाशयितृ इत्येतत्‌।/ यह शब्द द 
उपनिषद्‌ में अन्त्यत्र कहीं नहीं है। ऋ. सं. में अग्नि के विशेषण के रूप में 
(१।७१।४, ७।४॥३) प्रयुक्त है। शतपथ-ब्राह्मण में उदय एवं अस्त के समय हम 


ब्क 
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तत्पश्चात्‌ पञ्मदश खण्ड में विद्या-सम्प्रदाय का उल्लेख है। यह 


ब्रह्मविद्या ब्रह्मा ने प्रजापति को प्रदान की थी, प्रजापति ने मनु की, मनु 


ने प्रजा-जनों को। आचार्यकुल से गुरु-सेवा द्वारा यह विद्या ग्रहण करनी 
पड़ती है। तत्पश्चात्‌ उसका अनुशीलन, चर्चा; अभ्यास संसार में होता 
है। जीवन के समस्त कर्त्तव्यों की इति के पश्चात्‌ आत्मा में सभी इन्द्रियों 
को संहत करके अहिंसाब्रती रूप में जीवन के शेष समय को काटना. 
होगा। इस प्रकार की जीवनचर्या के फलस्वरूप मनुष्य को ब्रह्मलोक की 
प्राप्ति होती है। और फिर वह ब्रह्मलोक से लौटकर नहीं आता। 


यहाँ ही छान्दोग्योपनिषत्‌ का समापन होता है। कर्माज्जेपासना के 
साथ-साथ इस उपनिषद्‌ में हम अनेक विद्याओं का उपदेश प्राप्त करते 
हैं। कर्माड्रोपासना का भी पर्यवसान प्रणवोपासना में होता है। कर्म की 
परिसमाप्ति ज्ञान में होती है, यह तत्त्व उसमें परिस्फुट हुआ है। उपदिष्ट 
विद्याओं में मधुविद्या, शाण्डिल्यविद्या, कोशविद्या, पुरुषयज्ञविद्या, संवर्गविद्या, 
चतुष्पाद ब्रह्मविद्या, अग्निविद्या, पञ्माग्निविद्या, वैश्वानर-विद्या, 
सतूसम्पत्तिविद्या, भूमिविद्या, दहरविद्या, एवं पुरुषोत्तमविद्या प्रधान विद्याएं 
हैं। बृहदारण्यक में जिस प्रकार याज्ञवल्क्य प्रधान-स्थान के अधिकारी हैं, 
उसी प्रकार इस उपनिषद्‌ में आरुणि एक प्रधान-स्थान के अधिकारी हैं। 





सविता (सूर्य) को श्येत पाते हैं (५।३।१।७)। इससे जान पड़ता है कि श्येत अरुण 
वर्ण है, किन्तु अथर्वसंहिता में हम पाते हैं 'एन्येका श्येन्येका कृष्णैका रोहिणी ट्वे' 
(६।८८।२); वहाँ 'श्येनी' और “रोहिणी” निश्चय ही अलग वर्ण के हैं। वाजसनेयसंहिता 
के अनुसार 'श्येत: श्येताक्षोटररुण:' (२४॥३); महीधर एवं उच्बट दोनों ही श्येत 
- श्वेत बतलाते हैं। जान पड़ता है, इस शब्द का ग्रयोग दोनों ही अर्थों में होता 
रहा। अग्नि, सविता या पूषा अरुण से श्वेत होते हैं, इस व्यञ्ञना के प्रकाश में 
'शयेत' शब्द का प्रयोग असड्भत नहीं लगता। प्राशित्रभक्षण के फलस्वरूप पूृषा 
अदन्त हुए थे। हमें यह कथा शतपथ-्राह्मण में प्राप्त होती है (श. १/७४४७)। 
पूषा ही हिरण्मय-पात्र के आवरण को हटाकर आदित्य के साथ सायुज्यप्राप्ति का 
उदबोधक है (ईशोपनिषद्‌ १५, १६)। 
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रेण्ड 


चेद-मीमांसा 
तत्पश्चात्‌ कृष्णयजुर्वेद की तैत्तिरीयोपनिषद्‌, कँठोपनिषद्‌ 
श्वेताश्वेतरोपनिषद्‌ का सल्लिप्त विवेचन। कक 2 हक 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌, यह उपनिषद्‌ तैत्तिरीयारण्यक के सप्तम से 
नवम तक तीन प्रपाठकों में लिपिबद्ध है। उसके भी पश्चात्‌ दशम 
प्रपाठक नारायणोपनिषत्‌ है। आचार्यों ने इसकी गणना खिल के रूप में 
की है। आरण्यक के तीन प्रपाठक इस उपनिषद्‌ में शीक्षावल्ली 
ब्रह्मगल्ली और भूृगुवल्ली नाम से सड्डलित हैं। ह 


शीक्षावल्ली में बारह अनुवाक हैं। शिक्षा एक वेदाड़ः है, जिसका 
प्रतिपाद्य मन्त्रोच्चारण का विज्ञान है।' गुरु-गृह में वेदाभ्यास के द्वारा 
शिक्षार्थी का जीवन आरम्भ होता है। तत्पश्चात्‌ वेद के रहस्य एवं 
उपनिषत्‌ को आयत्त करके अपने परिवार में लौट आना पड़ता है। शिक्षा 
वल्ली में कई सह्लिप्त एवं बलिष्ठ रेखाओं में गुरुगह की उज्ज्वल छवि 
का अड्डून किया गया .है। द 


श्रथम अनुवाक में शान्तिपाठ है, जिसमें वायु को प्रत्यक्षब्रह्म कहा 
२ 
गया है।' वायु अन्तरिक्षस्थान देवता है। यजुर्वेद, अन्तरिक्ष अथवा 
प्राणलेक का साधन है।* वायु उसका अधिष्ठात्री देवता है। 








१: ' विशेष विवरण चेदाड्भु-परिचय में द्रष्टव्य। 


२. वैदिक चिन्मयप्रत्यक्षवाद का एक उज्ज्वल दृष्टान्त। ब्रह्म को इन्द्रिय द्वारा भी 
उपलब्ध किया जाता है। इससे ही उपनिषद्‌ का 'सर्व खल्विद॑ ब्रह्म' (छा 
३।१४१)। उस समय अधिभूतदृष्टि अधिदेवतदृष्टि में रूपान्तरित होती है। 
बृहदारण्यक में वायु अमूर्त (२३३) - यह अधिभूतदृष्टि है। किन्तु ऋकसंहिता 
में वह 'दर्शत' (११२।१)। यह अधिदैवतदृष्टि है। है 

३. कु प्र. ५ा७। 
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द्वितीय अनुवाक में बतलाया गया है कि शिक्षा का अध्येतव्य विषय 
क्या-क्या है? सनन्‍्तान अथवा संहिता ही उनमें ग्रधान है।' 


अतः तृतीय अनुवाक में संहिता को उपनिषत्‌ अथवा निमूढ तत्त्व 
की व्याख्या की गई है। संहिता के पाँच अधिकरण - लोक, ज्योति, 


विद्या, प्रजा एवं आत्मा अथवा शरीर में हैं।' ये ही महासंहिता के आधार 
हैं। विशेष रूप से महासंहिता का विज्ञान. ही मनुष्य के समस्त पुरुषार्थ 


का साधक है।* 
चतुर्थ अनुवाक में आचार्य की प्रस्तुति है। जो विद्या प्रदान करेंगे, 


उन्हें विद्या-दान का अधिकार होना चाहिए। वे अमृत के आधार होंगे। 
विद्या उनमें आविष्ट होकर देह को भी “विचर्षण' अर्थात्‌ शक्ति को 


विद्युतू-तरड् से तरज्लित करेगी।' 





१. अध्येतव्य विषय के प्रथम तीन का सम्बन्ध वाक्‌ के साथ है, शेष तीन का सम्बन्ध 
वक्ता के साथ है। सन्तान या संहिता का लक्ष्य ऐकपद्चप्रत्यय का उत्पादन है। उससे 
मन्त्र की व्यझ्ञना व्याहृति में और व्याइति की व्यझञना ओझ्डर में पर्यवसित होती 
है। तत्पश्चात्‌ तुरीया अथवा बैखरी वाक्‌ को गुहाहित और तीन पदों में क्रमश: 
उठा लेना ही 'उच्चारण' अथवा शिक्षा-विज्ञान का रहस्य है (द्र. ऋ. १।१६४॥८५; 
मा. ८।१२) 

२. प्रत्येक लोक की ही अधिष्ठात्री चेतना ज्योत्ती है। विद्या की सहायता से इस ज्योति 


को अपने आघार अर्थात्‌ वाक्‌ में उतार लाना होगा। तत्पश्चात्‌ सम्प्रदाय अथवा 
परम्परा को अटूट रखने के लिए उसे शिष्य अथवा सनन्‍्तान में सञ्जारित करना 
होगा। इस प्रकार वेदाध्ययन अनन्त-देशकालव्यापी एक अखण्ड-प्रत्यय का 
साधक होगा। 

३. फलमश्रुति में पाँच पुरुषार्थों का उल्लेख है। अन्न, पशु एवं प्रजा अर्थात्‌ देह-प्राण 
की पुष्टि सभी चाहते हैं। जो धीर हैं, वे इससे कुछ अधिक ब्रह्मवर्चस्‌ एवं सुवर्ग्य- 
लोक अथवा परमपद चाहते हैं। 

४. तु. 'शरीरं मे विचक्षणं' ऋ. (खिल) ४॥८५॥ ऋकर्सहिता में “विचर्षधि' है (द्र. 
३।२।८ टीका)। निघण्दु,. पश्यति कर्मा (३११); किन्तु यह शब्द /चर्‌ से उत्पन्न; 
जिसका अर्थ है विचरणशील; यहाँ अन्नमय आधार में ग्राणस्पन्द का बोघक है। 
तु. सात्त्तिक विकार। 
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विद्या के साथ श्री भी चाहिए, नहीं तो अन्तेवासियों का भरणपोषण 


किस प्रकार होगा? आचार्य को भीतर-बाहर चारों ओर से प्रस्तुत रहना 
यडेगा। 


प्रस्तुति के पश्चात्‌ ब्रह्मचारियों के लिए आचार्य ने प्रत्येक दिशा में 
आह्वान भेज दिया कि 'तुम सब आओ।' किशोर-प्राण के निकट यह 
आह्वान सहस्नरश्मि आदित्य की झुति से परिव्याप्त चेतना का आह्वान 

, है। समग्र वैदिक-साहित्य में इस छवि की तुलना नहीं। 


तत्पश्चात्‌ कई अनुवाकों में गुरुगृह में अनुशीलित विद्या को विवृति 
है। पञ्चम/और षष्ठ अनुवाक में व्याहतिविद्या है। जिसके प्रवक्ता ऋषि 


५८ 


माहाचमस्य हैं। व्याहति सृष्टि का मन्त्र मन्त्र- भू:, भुव: स्व:-इस तीन 
व्याहृति से अपरार्द्ध का आविर्भाव होता है। चतुर्थी व्याहृति “मह:” परारड 
की झोतक है। मह: ब्रह्म, मह: आत्मा है। आत्मचैतन्य की महिमा ही. 
ब्रह्मचेतन्य हैै। देवगण इस चैतन्य के अड्भः अथवा व्भूति हैं। इन चारों 
व्याहृतियों को लोक, ज्योति, विद्या एवं आत्मा अथवा आधार-इन चार 


दृष्टियों से देखा जा सकता है।” अत: हमें ब्रह्मपुरुष के सोलह अवयव 
प्राप्त होते हैं। वेद का पुरुष बोडशकल है। 


१. गृहयसूत्र में ब्राह्मणकुमारों को आठ वर्ष की आयु में उपनयन-संस्कार देने का - 
उल्लेख है।-सोलह वर्ष तक भी दिया जा सकता है (आश्व. १॥१९॥१-६; तु. मनु. 
२।३६, ३८)। इसके साथ तु. औपनिषद पुरुष बोडशकल। सोलह वर्ष तक 
कैशोर-किशोरावस्था। मर्च्य-तनु में दिव्यचेतना का आवेश इस उम्र में ही हो 
सकता है, यह अध्यात्म-साघना का एक निगृढ़ रहस्य है। कठोपनिषद्‌ और 


छान्दोग्य उपनिषद्‌ में नचिकेता और सत्यकाम जैसे दो सत्यार्थी किशोरों की 
अद्भुत कथा है। ४ 


२. ब्राह्मण में व्याहृति के अनेक ग्रसड्भ हैं: द्र. ऐ. ५३२, ८ ७; ते. २।२ डे ; 


० रे१।४॥१०......। इन तीनों व्याइतियों का सार प्रणव है (ऐ.न्रा. ५॥३२)। तु. ते. 
सं. ५।५॥५।३। का 


३. तु. “अयमात्मा ब्रह्म' (बु, २५१९, डाड।|५)। 
पहले की दो व्याहृति में अधिदैवत (0७|००७४४७) दृष्टि है, अन्य दो में अध्यात्म 


(४)ं८०४४७)। बाहर -भीतर महिमा का 
। अनुभव ही तुरीयसम्पत्ति अथवा 
ब्रह्मानुभव है। के ह 
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वही पुरुष हृदय के भीतर जो आकाश है, उसमें मनोमय, 
हिरण्मय, अमृतरूप में स्थित है।' इस देह में ही अन्तरावृत्त होकर उसका 
अनुभव किया जा सकता हैं। तालु क॑ भीतर से होकर सुषुम्णा नाड़ी मूर्द्धा 
की ओर चली गई है। उसका दूसरा नाम इन्द्रयोनि है। इस मार्ग के 
सहारे ऊर्ध्वस्नोता चेतना शिर:कपाल विदीर्ण करके महाशून्य में मिल 
जाती है। ऊर्ध्वगति क॑ समय एक-एक व्याहति के प्रतिपाद्य एक-एक 
दिव्यज्योति का आविर्भाव होता हैं। अग्नि, वायु एवं आदित्य को पार 
करके ब्रह्म को पाते हैं। यह पाना ही 'स्वाराज्य' है। पुरुष उस 
समय वाक, चक्षु, श्रोत्र, मन एवं विज्ञान का पति होता है।' तब वह 
आकाश शरीर, सत्यात्म, प्राणागराम, मन आनन्द, शान्ति समृद्ध अमृत- 


. स्वरूप होता हैं। 





१. हृदय ही आध्यात्मिक उपलब्धि का उत्तम स्थान हैं, इसका उल्लेख उपनिपद्‌ कं 
अनेक स्थलों पर प्राप्त होता है। हृदय से ही नाडी-मार्ग द्वारा प्राण ऊर्ध्वर्ता होकर 
आदित्य की ओर चला जाता है। इस भाव का मूल ऋकसंहिता में है : एता 
अर्पन्ति हृद्यात्‌ समुद्रात्‌ ।५८।७५). अन्त: समुद्रे हध्चन्तरायुघि, अपापनीक समिथ 
(११)। उपनिषद में जिपप्रकार दृदयाकाश, उसी प्रकार संहिता म॑ दृद्यसमुद्र । तु. 
ऋ. इन्द्राय हृदा मनसा मनीषा (१॥६१॥२ )। 

२. तु. मु. २/२।७। पुरुष मनामब्र - यह उसक सड्भचन का पस्चिय नहं। उन्तास्पन्था 


में मन का अतिक्रमण करक जाना होता हैं। इसका उल्लेख बाद में (२।३-४) . 


है। किन्तु आकाश में प्रतिष्ठित होकर फिर अनुभव करता हूँ कि वे ही दंह, प्राण, 
मन में सर्वत्र हैं (तु. १६२); शाण्डल्यविद्या छा. ३।१४॥१-२; बृ. ४।४।५, 
५।६।१)। यह अनुभव अवतरण का हैं। 
'इन्द्रयोनि' इन्द्र अथवा ब्रह्मोपलब्धि का मार्ग है। जिस एतरेयोपनियद्‌ में 'विदृतिर्नाम 
द्वा:' अथवा 'नान्दन' कहा गया (१।३।१२) है। ऋक्संहिता क॑ आप्री-सृक्तों में 
इस दुवार या द्वार का नाम दीदार: (द्र, ३।४५ टीका) हैं। वहीं उपनिपद्‌ में 
“लोकद्वार' (छा. २२४, ८॥६२-६) है। नान्दन ओर सुपुम्ण समानार्थक शब्द हैं। 
इन्द्रयोनि ही योगशास्त्र का ब्रह्मसन्ध्र है। 
४. तु. कं. ३, ४। आदित्य क॑ स्थान पर हम वहाँ इन्द्र को पाते हैं, किन्तु इन्द्र भी 
आदित्य हैं। वृत्रवध द्वारा वर्षा करवाना और उजाला करना दोनों ही उनका कार्य हैं। 
५. यहाँ हम प्राण के स्थान पर विज्ञान पाते हैं। कौपीतकी में देखा हे कि प्राण और 
प्रज्ञा में कोई भी भेद नहीं (२॥१४, ३।९)। 
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३०८ वेद-मीमांसा 

तत्पश्चात्‌ सप्तम अनुवाक में पाडस्क्त्त ब्रह्मविद्या है। पडिस्क्‍्त एक 

पञ्माक्षर छनन्‍्द है। सब कुछ उस छन्द में ग्रथित है, सब पाँच का खेल 
है।* अधिभूत-दृष्टि में जिस प्रकार पृथिवी इत्यादि पद्चललोक, अग्नि 
इत्यादि पद्भदेवता अथवा पद्चज्योति,ः अप इत्यादि पद्ञभूत देखते हैं उसी 
श्रकार अध्यात्म-दृष्टि में प्राण इत्यादि पद्ञवायु, चक्षु: इत्यादि पद्जेन्द्रियः 
एवं चर्म इत्यादि पञ्मधातु देखते हैं। सब मिलाकर जिस प्रकार अधिभूत 
विषय या आधिभौतिक वस्तु पन्द्रह हैं, उसी प्रकार अध्यात्म विषय भी 
फ्द्ह हैं। पन्द्रह विषयों के अधिष्ठाता रूप में बोडशकल पुरुष हैं। पिण्ड 
एव ब्रह्माण्ड उनकी ही विभूति है। उनके ही पाँच का खेल है, वे ही 
सब हैं - यही उपनिषत्‌ है। की 

_तत्पश्चात्‌ अष्टम अनुवाक में प्रणवविद्या है। ओम्‌ ही ब्रह्म, ओम 
ही सब कुछ हे।* 

. नवम अनुवाक में ब्रह्मनिष्ठ गृहस्थ के जीवनादर्श की विवृति है। 
उन्हें स्वाध्याय एवं प्रवचन द्वारा विद्या के अनुशीलन एवं सम्प्रदान की 
धारा का _अव्याहत रखना होगा। ऋत, सत्य, तप:, दम एवं शम उनका 

आश्रय हांगा। उन्हें अग्न्याधान करके अग्निहोत्री होना होगा। अतिथि- 





*. कु. ते. ब्रा. १११।१०।४ (पश्चाग्नि प्रसड़में); व. १।४८१७ 
उरम्पस या क्रम लक्षणीय। उसके भीतर से चेतना का उत्तरायण सूचित होता है। 
कठोपनिषद्‌ में वायु के स्थान पर विद्युत (२२१५) है। 
प्राण के स्थान पर त्वक्‌ है। त्वक्‌ स्पर्शेन्द्रिय है। अध्यात्म-प्राण अथवा अधिदेवत- 
तरायु का गुण भी स्पर्श है। ऋकसंहिता में यह स्पर्श 'पृश्नि' है, वहाँ मरुद्गण 
पृश्निमातर: (१२३।१०,३८।४, ८५॥२, ५ ।५७१२.... )। 
प्रणवविद्या सर्वविद्या का सार है, प्राय: सभी उपनिषदों में उसका प्रसड़ है। यहाँ 
ब्रह्म के अर्थ में शब्दब्रह्म एवं परब्रह्म दोनों का ही बोध होता है। संहिता में ' ब्रह्म 
विशेष रूप से शब्दब्रह्म का ही बोधक है। जो शब्दराशि वेद अथवा ज्ञान का वाहन 
हैं, वह ब्रह्म हैं। उस शब्दराशि का सार व्याहति, उसका सार प्रणव है (ह. ब्रा. 
/ ५।३२)। व्याहृति लोकसृष्टि क्रा मन्त्र है, अत: ग्रणव आकाश में सृष्टि का 
आदिस्पन्द है। ऋकसंहिता की भाषा में गौंगीरूपिणी एकपदी वाक है जिसके 
हम्बारव अथवा रेभाने की ध्वनि से कारणसलिल व्याकृत हुआ ( १। १ हे [४१)%, 


पं 
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सत्कार एवं लोगों के प्रति यथा कर्तव्य करना होगा। सन्तानोत्पादन करके 
गार्हस्थ्यजीवन सुव्यवस्थित करना होगा। 


इन सब साथनाड़ों में राथीतर के मत से सत्य ही श्रेष्ठ है, 
पौरुशिष्टि के मत से तप एवं मोद्गल्य के मत से - स्वाध्याय एवं 
ग्रवचन। 


तत्पश्चात्‌ दशम अनुवाक में ऋषि त्रिशडडर के वेदानुवचन में ब्रह्मात्म 
भाव की गम्भीर व्यञ्ञना का उल्लेख है। 


एकादश अनुवाक में गुरुकुल से समावर्तन के समय अन्तेवासी के 
प्रति आचार्य के अनुशासन का प्रसड्र है। आचार्य कहते हैं 'अप्रमत्त रहो, 
सत्य से, धर्म से, कुशल से,' भूति से स्वाध्याय एवं प्रवचन से कभी भी 
विच्युत मत होना। मातृ्देव, पितृदेव, आचार्यदेव, अतिथिदेव होओ। इनके 
साथ देवबुड्धि रखकर आचरण करो। तुम्हारा कर्म अनवद्य हो। सुचरित 
का अनुशीलन करना। ब्रह्मविद्‌ का रूम्मान करना। श्रद्धा, श्री, ही, 


(लज्जा) भय और संवित्‌ के साथ दान करो। ब्रह्मविदों के आचरण से 


जीवन की समस्याओं का समाधान खोजो।' 

भारतीय-समाज इस अनुशासन का यथासाध्य पालन करने की 
चेष्टा करता आया हैं। 

द्वाशश अनुवाक में शान्तिपाठ को अनुवृत्ति द्वारा शीक्षावल्ली का 
समापन किया गया है। 


3... अमान नाना“ ण-णतणतण--"---234-4-4-4-4233. तक पा पाप पति ियणीयणख वि “-33.9 अर. क कक कक कप पत्र पर पिणणणखण। 


२. ब्राह्मण का जीवन ब्रह्म-प्राप्ति की हो प्रस्तुति है। गृहस्थ ब्रह्मविद्‌ नहीं दो सकते, 
इस तरह की कोई चर्चा प्राचीन उपनिषदों में नहीं पाई जाती। यह भाव परवर्ती- 
काल का है। जान पड़ता है, वह अवेदिक मुनि-सम्प्रदाव के प्रभाव का 
परिणाम हैं। द 

२. “अप्रमत्त रहोगे' यह बुद्धदेव का भी अन्तिम उपदेश है। “'कुशल' बोद्धधर्म में एक 
पारिभाषिक संज्ञा है। और बतलाया गया है कि कुशल का करण, अकुशल का 
अकरण एवं चित्तशुद्धि - ये तीनों ही बुद्धानुशासन के सार हैं। 
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झ्श्० वेद-मीमांसा : चैंदिक साहित्य: उपनिषद्‌ डर 


के बोध का आधार है। देह अन्न का विकार है। अन जड़ है, किन्तु 
जानना होगा कि यह अन्न भी ब्रह्म हो।' 
किन्तु सच तो यह है कि अन्नमय देह ही पुरुष का सब कुछ नहीं, 
बल्कि इस अन्नमय “मैं' के भीतर ग्राणमय “में! है। उस प्राण ने देह को 
पूर्ण करके रखा है, वस्तुत: वही देह :5ा आत्मा है। उसका अपना आत्मा 
आकाश है। यह ग्राण भी ब्रह्म हो 
इस ग्रकर प्राणमय पुरुष के भीतर मनोमय युरुष है। आदेश उसका 
आत्मा हैए मनोमय पुरुष के भीतर विज्ञानमय युरुष है, योग उसका 


तत्पश्चात्‌ नो अनुवाकों में ब्रह्मतल्ली है। उसके प्रथम अनुवाक में 
ही ब्रह्म का लक्षण बतलाते हुए कह गया है - “सत्य ज्ञानम्‌, अनन्त 
ब्रह्म” यह ब्रह्म परमव्योम में गुहाहित है।' उसे जानना ही हमारा पुरुषार्थ 
है एवं उसी से समस्त कामनाओं की परितृष्ति होती है और यह त्रह्म 
ही हमारा आत्मा हे। 


तत्पश्चातू षष्ठ अनुवाक तक आत्मचैतन्य किस प्रकार ब्रह्मचैतन्य 
में विस्फारित या प्रसारित हो सकता है? उसकी व्याख्या है। 


चैतन्य अथवा चेतना का विस्फारण या प्रसारण अन्तसतृत्ति के द्वारा 
होता है। यहाँ पुरुष की कल्पना एक ऐसे यक्षी के रूप में की गई है, 
जो अनन्त की ओर उड़ता जा रहा हैं। 





-लोकिक- दृष्टि से युरुप को हम पहले अन्नस्समय अथवा जड़मय 
दुख रह होते हैं। उस समय उसकी देह ही उस आत्मा अथवा निजत्व 








१. वेदान्त में ब्रह्म का स्वरूपलक्षण, सत्‌-चित्‌- आनन्द है। उपनिषद्‌ में इन तीनों को अन्न जड अथवा जक्षापल्ारा किन्तु यह संज्ञा शलागएउर को अपेक्षा अधिक 


एक स्थान घर कहीं भी नहीं पाया जाता। इसलिए कतिषय विद्धानों का प्रस्ताव है मी व्यद्ञनावह है। उपनिषत सत्ता क॑ दो भाग करती है। एक भाग अन्न आर दूसरा 
कि सत्य झानम्‌, अकते ब्रह्म' के स्थान पर “सत्य आनम्‌ आनन्द कर्म ' पढ़ा जाए। भाग अन्ताद है। अन्त्ाद अन्व को आत्मसात्‌ करता है, अन्तर ही अनवाद म 
किन्तु इस क्षेत्र में घाठान्तर की कल्पना निष्प्रयोजनीय हे। इस वलल्‍ली के अन्त में रूपाम्तरित होता है। उस आत्मसातकरण (355 ॥ #0: ) को परम्परा ह्ली 
आनन्द का प्रमड्ु विस्तृत रूप में हो है। अत: समस्त वल्‍ली को ही वैटान्तिक सप्टि के अन्तर्गत ऊर्वे यरिणाम की घास है। अतः अन्न केबल जड़ नहीं. बल्कि 
सच्चिदानन्द को भावना का कीज कहा जा सकता है, उसके लिए आनन्‍्त्य की चेतन्य में रूपान्तरित होने वाला सामर्थ्ययुक्त जड़ है। उसके आधार पर चचना का 
भावना को काटने-छटने को कोई आवश्यकता नहीं। याद रखना होगा कि ब्रह्म क्रमिक उत्कर्पण सृष्टि का रहस्य है। अन्त से आत्मा तक यह क्रम ही यहां विवृत 
अथवा बृहत्‌ की चेतना की प्रतिप्ठा ही आनन्त्य में है। हो रहा है। जीव अन्वाद है, किन्तु परम अन्नाद चह परमचेतन्य है। तु. देवीसूक्त 
२. 'परमच्योम' ऋषसंहिता में परिभाषित चेतना की उत्तम भूमि हा जिसके अन्य नाम "जया सो अन्नमति' ऋ. १०१रपाड)। हि 
हैं - नाक, ऊरुलोक, परमपद, अनिवाघ इत्यादि! उपनिषद्‌ में वही आकाश हैं। अन्नस्समय, आत्मचैत्तन्य क॑ अनुभव को ग्राणमय आत्मचतन्य की गहराई में ले 
गुहा हादकिाशा परमव्योम को हृदय में अनुभव करने कं कारण ही कहा जा का अल 


जाना होगा। यह घास सर्वेत्र है। ग्राण का आत्मा अथवा अधिष्ठन आकाश अयाच् 
ग्राण आकाश का ही स्पन्द मात्र है। आकाशग्राण, शिव-शक्ति जैसा एक युग्म है। 
इस गण का अनुभव सुषुप्ति में ग्राप्त हो सकता है, जब चतना निवियय हाठा 
हैं। अतएव आकाशचत (सु. ग्र. ड3॥. हि 

5. ये वादा अयक अमिओ चाक (द्र, पादटीका श्श्५ )। सन से ऊर्घ्व- 
चेतना के आवेश के कारण यह स्फुरित होती है। यह “मयोजवा' अग्विशिखा के 
साथ तुलनीय (मु. शराद; नु. 'हदा वष्टेपु मनसो जवंगु' ऋ,. १०॥७१॥८)। 


सकता हैं “*अयमात्मा ब्रह्म | 

३. यह कल्पना संहिता एवं ब्राह्मण को सुपरशिचित कल्पना है। अग्निचयन की चेदी 
क्य आकार यक्षी जैसा होता है। इस भावना का अनुसरण उपनिषद्‌ में किया गया 
है। आदित्व इंस अथवा सुपर्ण (ऋ. ४॥४०४५: १४३५७ _ )। आदित्य में जो पुरुष 
हैं, वही फिर गुहाहित पुरुष (ते २॥८॥५)॥ यह युरुष भी छक पक्षी है। दो पक्षी 
सदा एक साथ रहने वाले सखा जेंसे एक ही वृक्ष पर वास करते हैं (ऋ. 
१॥१६४॥२० 3 | 
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५... मूल में चेतना के संहरण अथवा प्रत्याकर्षण को 'प्रेत्य' कहा गया है। यह शब्द 
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आत्मा है।' उसके भीतर आनन्दमय पुरुष है। आनन्द ही उसका आत्मा 


है। 


इस आनन्द को जानना ही परम पुरुषार्थ है। वही ब्रह्म को जानना 
है। इस जानने के दो रूप हैं - असद्‌ ब्रह्मरूप में, फिर अस्ति ब्रह्म- 
रूप में। दोनों ही आनन्द हें। 

जो ब्रह्म को जानते नहीं अथवा जो जानते हैं, चेतना के संहरण 


अथवा मृत्यु: में वे दोनों ब्रह्म में ही जाते हैं।” किन्तु आनन्द का उपभोग 
विद्ठानू ही करते हैं।" 


. इस आनन्दब्रह्म को प्राप्त करने पर ही सृष्टि का रहस्य समझ में 
आता है। सृष्टि कौ इच्छा या कामना ब्रह्म क॑ आनन्द का एक रूप है। 





कर 


९... पातझल-दर्शन क॑ अनुसार विज्ञानभूमि ही योग का प्रवर्तक है। चित्त तब एकाग्र 
होता है। संहिता में यह 'घीयोग' है। उसके सूचक कई मन्त्र श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ 
(२।१-५) में प्राप्त होते हैं। विशेष आलोचना द्र, ऋ. ३॥३।८ टीका ' घीनाम" 

२. सदृत्रह्म का प्रतीक आदित्य, असरूत्रह्म का ग्रतीक आकाश। इसी आधार पर साधना 
में ऋषिघार और मुनिघारा का प्रवर्तन! संहिता में वे दोनों मित्रावरुण। दर्शन में 

वेदान्त एवं साइख्यप्रस्थान। उपनियद्‌ क॑ अनेक स्थलों पर दोनों क॑ विगेध को 

नहीं, बल्कि समन्वय को हां वात है; द्र, ब्राह्मण” - प्रसड़' में नचिकंता का 
उपाख्यान। 

सुषुष्ति जिस प्रकार चेतना का संहरण है, उसी प्रकार मृत्यु भी। समाधि भी वही 

है। समाधियांग में इच्छासुप्ति अथवा इच्छामृत्यु सम्भव है। 

यहाँ ब्रह्म निर्विशेषचैतन्य है। प्राकृत-चेतना के निकट वह तमोमय अव्यक्त है, 

किन्तु योगचंतना में ज्योतिर्मय व्यक्त है। 


जि । 


उपनिषद्‌ में बहुग्रयुक्त है। अविद्वान्‌ के पक्ष में उसका अर्थ मृत्यु, और विद्वान्‌ के 
पक्ष में चेतना का उत्तरण - चाहे वह जीवन में ही हो अथवा मृत्यु में ही हा। 
'प्रेत्व” आनन्द का सम्भोग या उपभोग होता है। वह सम्भोग अनिर्वचनीय है। अत: 
मुनिपन्थियों का कथन है कि उसका लक्षण दुःखाभाव, दुःख का अभाव है, वढ़ 
संज्ञा भी नहीं, असंज्ञा भी नहीं। अर्थात्‌ सचेतनता भी नहीं, अचेतनता भी नहीं। 





२३१३ 
वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ 


सृष्टि वस्तुतः उसका प्रजनन है। उसके मूल में तप ः है।' न 2 
अनुप्रविष्ट' होकर ब्रह्म सत्‌ एवं न्यत्‌ अति व्यक | एवं अव्यक्त हुआ। 
वही सत्य है।' जो असत्‌, उसने ही सद्‌ रूप में स्वयं को व्याकृत ब्क ह 
विचित्र या विशिष्ट रूप में अभिव्यक्त किया | यही उसको सुकृति है। 
अतएव उसका नाम 'सुकृत' है, वह स्वयंकृत, सुनिर्मित है। 
वह रस है। रस-स्वरूप की उपलब्धि ही आनन्द है। आकाशरूप 
आनन्द ही वह आनन्द है, जो निखिल प्राण का मूलाधार है। इस अव्यक्त 
आकाश में प्रतिष्ठित होना ही आनन्द है। आनन्द अभय हे, मल 
परमसाम्य में है। उससे किश्चित्‌ विच्युत होने से ही भय। भय अविजद्याग्रस्त 
का, भय देवता का। और देवता का भय प्रशासन का। फ 
तत्पश्चात्‌ अष्टम अनुवाक में आनन्द-मीमांसा है। मनुष्य कः 
सर्वकामतर्पण के आनन्द से लेकर अकामहत श्रोत्रिय के ब्रह्मानन्द तक 
आनन्द के कई स्तर हैं। मनुष्य क॑ आनन्द स॑ बढ़कर कुल का 
आनन्द है और उससे बढ़कर देवगन्धर्व का आनन्द हैं। गन्धव का 
आनन्द प्राणतर्पण या प्राण को तृप्त करने में हं। उसस बढ़कर मन का 





इस काम कं सम्बन्ध में ऋकसंहिता में कहा गया है के कामस्तदग्र 3 
मनसो रत: प्रथम तदासीत” (१०१२९।४)। यही छान्दोग्य में आदित्य के कक 
'क्षोम” (३॥५॥३)। आदित्य का ताप ही “तप: (२४वं॥॥०॥) है। वही सृ अप 
मूल में है (तु. ऋतश्व सत्यश्ञाभीद्धात्‌ तपसो अध्यजायत (१०।१९०।१ रख 
सृष्टि, परमपुरुष का आत्मविकिरण है, पा है (तु. ऋ. पादों 
:, ततोबिष्वडर व्यक्रामत्‌ (१०॥९०।४)। “कलर 

२. न में ब्रह्म का अनुप्रबेश ही उसकी “माया” है (तु. ऋ. रूप॑ कस हर 

....इम्द्रोमायाभि: पुरुरूप ईयते ६४७।१८ )। इस माया से ही वह 'ए. ( 33 

बभूव सर्वम्‌' (ऋ. ८५८२), वह सहस्शीर्षा पुरुष: कम 3 

(१०१९०॥१) अर्थात्‌ सारे शीर्ष हा उसके शीर्ष हैं, सारी आँखे हैं 

हैं, सारे चरण ही उसके चरण हैं। न 

३ हक की न या छोड़कर नहीं, बल्कि सब लेकर एक अखण्ड सत्य है। तु: 
| छा. ८।३।५, बृ. ५७५।१; द्र. ऋ. ३॥६।१० टीका सत्ये')। 


लो 
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तृप्ति में पितृगण का आनन्द हैं। उससे भी बढ़कर विज्ञान का दिव्य 
आनन्द है। उसके छह स्तर हैं। अन्त के स्तर पर प्रजापति का आनन्द 
है। उससे भी बढ़कर आनन्द का आनन्द वा ब्रह्मानन्द है। 


इस आनन्द में अनुभव होता है कि जो इस हृदय में है, और जो 
उस आदित्य में है। दोनों ही एक हैं।' तब अनुभविता की चेतना 
आत्मचेतना की सभी भूमियों पर अन्नमय से आरम्भ करके आनन्दमय 
तक सड्क़्ान्त या व्याप्त होती है। इस प्रकार ब्रह्म के आनन्द को जान 
लेने पर फिर कहीं भी भय नहीं रहता। “पुण्य किया या कि पाप किया', 
यह ताप भी उस समय नहीं रहता।' 





5“यहाँ ब्रह्मतल्ली समाप्त होती है। तत्पश्चात्‌ दश अनुवाकों में 
भगुवल्ली हैं। 


प्रथम छह अनुवाकों में भार्गवी वारुणीविद्या अथवा ब्रह्मविद्या का 
उपदेश है। वरुर्णा भूगु को बतलाते हैं कि अन्न अर्थात्‌ अन्न रसमय 





१. तु. इशो, १५-१६। यह सायुज्य हुआ। संहिता में भी उसकी उदात्त अभिव्यक्ति है 
( द्र. छान्‍्दोग्य विव्रति ३।१३)। 

< मे बू, ४४२२. को, ७॥१। अखण्ड-ब्रह्मचेतना पाप-पुण्य क॑ वोघ से ऊपर है। 
साधना के प्रथम पत्र में यह बोध रहता है, रहना भी उचित है। उस समय हम 

... अंधर्म का प्रत्याख्यान करते हुए धर्म की साधना करते हैं। तत्पश्चात्‌ धर्म में 

: प्रतिष्ठित होकर देखते हैं कि सत्य धर्म-अधर्म से परे है। (तु. क. १।२।१४)। यह 
कुछ ऐसे है- जेसे काँट से काँठ निकालना और फिर दोनों ही काँटों को फेंक 
देना। पहले भी देखा है कि सापेक्ष सत्य एवं अनृत या असत्य दोनों को लेकर ही 
परमसत्य का अस्तित्व है। आर्यभावना में सत्‌ू-असत्‌ दोनों ही उसकी विभृति हैं, 
किन्तु सेमिटिक भावना दोनों के बीच विरोध को अन्त तक बचाए रखना चाहती 
है। अखण्डाद्रैत की दृष्टि से पाप-समस्या का समाधान एकमात्र भारतीय-भावना 
का ही वेशिष्ट्य हैं। 
ब्रह्मविद्या को वारुणीविद्या बतलाया जा रहा है। वरुण ब्रह्म। संहिता में उसका प्रतीक 
आकाश है, विशेष #प से अव्यक्त ज्योतिर्मय रात्रिकालीन आकाश। यह आकाश 


उपनिपद्‌ में ब्रह्म की साधारण सज्झा है। वरुण के सम्बन्ध में द्रष्टन्य, तृतीय अध्याय 
“वरुण! 


मी 





बेदिक साहित्य: उपनिषद्‌ . ३१५५ 


शरीर, प्राण, चक्षु, श्रोत्र, मन एवं वाक्‌ - ये सब ब्रह्मोपलब्धि के द्वार हैं।' 
ब्रह्म सर्वभूत की उत्पत्ति, स्थिति एवं लय का कारण है, यह उसका 
लक्षण है।' ब्रह्म को तप के द्वारा जाना जाता है।' इस विज्ञान का क्रम 
है। वह क्रम ब्रह्मवल्ली में उल्लिखित क्रम के अनुरूप है अर्थात्‌ अन्न, 
प्राण, मन, विज्ञान एवं आनन्द रूप में ब्रह्म को जानना होगा। 


तत्पश्चात्‌ तीन अनुवाकों में अन्न की प्रशस्ति है। अन्न जड़ है । 
अन्नाद अर्थात्‌ जो अन्न को आत्मसात्‌ करता है, वह चैतन्य है। दोनों 
ओत-प्रोत एवं अन्योन्य प्रतिष्ठित हैं। प्राण एवं शरीर, अप्‌ रद तेज, 
पृथिवी एवं आकाश, इन तीन युग्मों के बीच यह सम्बन्ध हैं। ४ 
शरीर भी अन्नाद अथवा चेतनायुक्त हैं। तपस्या के कारण प्राण की उदान 
गति में वह आकाश-शरीर होता है। इस प्रकार अन्न भी त्रह्म-प्राप्ति का 
द्वार होता है। अतएव अन्न की निन्‍्दा नहीं करोगे, उसकी उपेक्षा नहीं 
करोगे, उसे संवर्द्धित करोगे। 

तत्पश्चात्‌ दशम अनुवाक के आरम्भ में बतलाया जा रहा हैं। कि 
कोई आश्रय चाहे तो अस्वीकार नहीं करोगे। अन्न सबक साथ मिल 
बाँटकर खाओगे।* यह जान-मान कर चलो कि जिस प्रकार दांगे, उम्री 
प्रकार पाआगे। 


१. पाँच प्रसिद्ध साधनों क॑ अतिरिक्त अन्न को भी यहाँ ब्रह्म का साधन बतलाया जा 
रहा है। जिस प्रकार बृहदारण्यक में हृदय को भी बतलाया गया हं। 

२. वेदात्त में यही ब्रह्म का तटस्थलक्षण हैं (ब्र.सू. १११॥२)। पराक्‌ अथवा वस्तुनिष्ठ 
(00०८४५८) दृष्टि से तटस्थलक्षण, प्रत्यक्‌ अथवा आत्मनिष्ठदृष्टि स स्वरूपलक्षण 
- सत्‌-चित्‌-आनन्द। यहाँ तटस्थ लेक्षण कं आधार पर अग्रया बुद्धि द्वारा 
स्वरूपलक्षण की ओर बढ़ जाने का सह्डृत हैं। े 

३. “तप:' ब्रह्मोपलब्धि का मुख्य साधन हैं। एक और साधन श्रड्ा है (तु. छा. 
५।१०।१)। पतञ्जलि ने भी इन्हें योग का उपाय बतलाया ह। योगसूत्र १।२० )। तु. 
ऋ. त्वं तप: परितिप्याजय: स्व: (तुर्यन्योति:) १०११६७॥१; तपस्रा य स्वर्ययु: १५४२। 

४. तु. ऋ. मोघमन्न विन्दते अप्रचेता: सर्त्य ब्रवीमि वध्ष इत्‌ स तस्य नार्यमण पुष्यति 
'नो सरखाय॑ केवलाघों भवति कंवलादी (१०॥११७।६)। इसस ही पञ्चमहायज्ञ क 
अन्तर्गत नृयज्ञ का अनुशासन! 
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३१८ वेद-मीमांसा 
तत्पश्चातू कठोपनिषत्‌॥ इस उपनिषद्‌ के दो अध्याय हैं। प्रत्येक 
अध्याय में तीन-तीन वल्‍ली सड्डुलित हैं। दोनों अध्यायों के उपसंहार का 
विवेचन करने पर समझ में आता है कि द्वितीय अध्याय ग्रथम अध्याय 
का विस्तार एवं परवर्ती संयोजन है। प्रथम अध्याय के आस्म्भ में 


आख्यायिका के कई गद्य-वाक्यों के अतिरिक्त समग्र उपनिषत्‌ ही पद्य 
में रचित हे। 


नचिकता का उपाख्यान अत्यन्त प्राचीन है। ऋकसंहिता में ही 
उसका कथा-बीज प्राप्त होता हे, जेसा कि तैत्तिरीय-ब्राह्मण के आलोचना- 
प्रसक्ञ म॑ हमने उस पर प्रकाश डाला है। कहाँ इस उपाख्यान का दूसरा 
रूप हर्म दिखाई देता है।! यह उपनिषत्‌ निश्चय ही कृष्णयजुर्वेद की 
काठक-शाखा क अन्तर्गत थी। एक समय इस शाखा का अधिक प्रचार 


था। इस समय ककक्‍ल काठकसंहिता ही उपलब्ध है, उसका तादह्मण 


उपलब्ध नहीं। इसकं॑ साथ उपनिषद्‌ का ग्राचीनतर रूप भी सम्भवत- 
लुप्त हो गया हें। 


यह उपनिषत्‌ यम ओर नचिकंता का कथोपकथन हैं। नचिकंता के 
पिता का नाम वाजश्रवस, किन्तु यथार्थ नाम पता नहीं चलता। ये 
गातमवशाय थ। इस वश के पुरुषों की ख्याति बुद्धिवादियों कं रूप में 


थी। नचिकता का मूल प्रश्न भी बुद्धिवाद से सम्बन्धित है। इस दृष्टि से 
उपनिषद्‌ में आत्मविद्या अथवा मृत्युविद्या एवं योग-विधि की व्याख्या 


को गई हं। ये सब बातें यज्ञविद्या का अतिक्रमण करके उससे भी परे 
की हें। 


१. द्र. तत्तिरीय ब्राह्मण ३।११८ 

तु. आमे-ग्रामे काठक कालापक च प्रोच्यते (पा. मं, ४३१०१ )। 

नचिकता मनुष्य, यम देवता - जिस प्रकार संहिता में कुत्स और इन्द्र, बसिष्ठ और 

वरुण का फात हैं। पौराणिक कल्पना नर-नारायण, एतिहासिक उदाहरण वासुदवार्जुना 

४. द्र. २३।१८। सर्वसाधारण की साधना होने पर भी योग के विशेषज्ञ मुनिगण हैं। 
पतञझलि चित्तवृत्ति क॑ निरेध को योग का लक्षण बतलाते हैं। उसका अनुभव हागा 


धून्यता अथवा विनाश, अथवा असदूब्रह्म। स्वभावत: मृत्यु अथवा यम उसके 
प्रवक्ता होंगे। 


ाँ. 


0 
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नचिकंता नाम का अर्थ है “जो नहीं जानता”। जानता नहीं, किन्तु 
विद्या की अभीष्सा उसके भीतर है।' कुमार एवं किशोर के रूप में 
उसका वर्णन किया गया है। पिता का वित्त-शाठ॒य देखकर उसको 


न हर 
'किशोर-चेतना आहत हुई और उसके भीतर श्रद्धा का आवेश हुआ। उस 
आवेश में उसकी आँखों के सामने पुनर्मुत्यु का चित्र अथवा ब्रह्मचक्र का 
के द् 
आवर्तन' तरने लगा। शुरू हो गया उसका मृत्युतरण अभियान। 


१. इस सज्ज्ञा की और एक व्यञ्ञना हो सकती है ' जानने के क्रम में जो जानने के 
बाहर चला गया।' संहिता में एक एसी सउ्ज़ा है 'नवेदा: (१ |३४॥१, ७९१ , 
श६५॥१३, ४२३४), न वेदसों अमृतानामभूम १०३१॥३), निः्सन्दह जिसका 
अर्थ है “पूर्णप्रजञ" सम्पूर्ण जानना नहीं हा सकता. यहा जानन का अन्तिम फिर 

है (तू. क. २१-३)। नासदीयसूक्त के अन्त में यही घ्वनित हुआ है, सा अन्ञ 


'ऊ 


खेद यदि खा ने वेद! (ऋ, १०॥१२०।७)। नचिकता क तृताय प्रश्न का उत्तर भा 
इसी प्रकार है 


हैं अं ज का परिपूर्ण स्फुरण किशोरावस्था मे हां हा सकेत्ा ह। इस 
आघुनिक मनाविज्ञान भी वतलाता है सत्वकाम, ब्रुत्र, प्रह्लाद थे समा कशार कस 
औपनिषद पुरुष भी पोडशकल अथवा किशोरा उसलिए भागवत-जना का कथन 

वब: कंणशोर्क घ्वेव। कऋिणोगवस्था पार करने घर भा दस फिर वापस लाना 








६ | श्र 


हीता है. नहीं तो सावन्व सिद्ध नहीं होता है। यह अध्यात्म- साधना का एक रहस्ल 
है। प्रा्मम्सन्य पितृचतन्य क॑ साथ इस किशोरावस्था का विराध ह जिसे उपनिपद्‌ 
कं आरम्भ में ही कोशल क॑ साथ दिखलावा गया ह। 

४. श्रद्धा, योग का प्रथम उपाय (यो. सृ. १२०) है यह श्रद्धा जेब हृदय के आशय 
अगिलाप अथवा आकति से जागती है, तभी मनुष्य को प्रकाश मिलता ह (ऋ 
१०१५१।॥४)। ' आवेश' प्रसाद अथवा शक्तिपात की वेदिक सउ्ज्ा (तु. ऋ. सर मा 
धीर: पाकमत्राविवेश १।१६४।२१; २।२७॥११ यही नचिकता का भाव) ह। 

५... तु. श्वे. १।६। ब्राह्मण में पुरर्जन्म क स्थान पर पुनमृत्यु का उल्लख है| एक वार 

मरकर यदि विवस्वान्‌ पुरुष को हम नहीं पाएं, ता फिर मरना और जनमना हागा। 
तु. वशिष्ठ की कातर प्रार्थना : “मो यु वरुण मृन्मय गृह सजनलह सगम। झृध्ठा सुक्षत्र 
मुठ्य' (ऋ, ७८९१; मृन्मय भृह दह, तु गहकारक धम्पंपद-१५३-५४, 
यूरोपियन अवश्य कब्र अथवा मृतास्थि-णत्र केहत है )। 

६. इसको ही ईशोपनियद्‌ में 'विनाशेन मृत्यु तीर्त्व/ कहा गया है। (१४) 
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इस अभियान में उसे तीन रातों के अँभेरे को पार करना यड़ा। 


तत्पश्चात्‌ उसने वैवस्वत यम को देखा।' 


मृत्यु के सम्मुख होना कभी भी व्यर्थ नहीं हो सकता। वही तो 


जीवन का परम पुरुषार्थ है। इसलिए यम ने नचिकेता को तीन वर देना 
चाहा... 


प्रथम बर में नचिकेता ने मर्त्यलोक के निकट मृत्यु-मुख से प्रमुक्त 


चेतना के विश्वास की कामना की द्वितीय वर में अग्नि-रहस्य का 
विज्ञान जानना चाहा यम ने प्रसन्‍न होकर उसे दो वर प्रदान किया। और 








> 


50 7 जाना होगा “मह:' अथवा आदित्यलोक में (तै. १५)। उसक पहले तीन लोकों 


को पार करना होगा। उनके सन्शिस्थान पर एक-एक रात्रि अथवा अव्यक्त का 
अनुभव हाोगा। इसलिए स्मृति में चतुर्थी तिथि को श्राद्ध की व्यवस्था का उल्लेख 
है। तु. ऋ. तिख्नो चाव: सवितुर्दा उपस्थाँ एका यमस्य भुवने विरापाट्‌ १३५६; यह 
अन्त का यम एक ओर आतप और एक ओर छाया। 


२. यम का व्युत्पत्तिगत अर्थ संहरण और व्याप्ति दोनों ही है। अविद्वान्‌ की मृत्यु में 


चेतना सिमट जाती है, इसलिए पुनर्मुत्यु सम्भव होती है। क्योंकि आवर्तन प्रकृति 
का साधारण नियम हैं। इससे जुड़कर आवर्तन चाक्रिक, प्राण में कम्बुरख 
(5488। )। सुनमृत्यु को सम्भावना इस प्राकृतिक-नियम के ऊपर प्रतिष्ठित है। 
बिड्ठान की मृत्यु में चेनना आदित्यदीप्ति में ग्रसाश्नि होती है। इसलिए उनकी दष्टि 
में मृत्यु *चेबस्वत (तु. “घृत्यु' ॥ ' मृत्‌ जड़त्व ॥ मरुत्‌' ज्योतिर्मय दिव्यप्राण। 
४ यम की तरह । “मृ' के भी दो आर्थ हैं - मर जाना और झिलमिलाना)। 

मृत्यु ही अमृत का द्वार है। परम मृत्यु अथवा असम्प्रज्ञान को पश्चात्‌ साधक जब 
व्युत्थित अर्थात्‌ चित्त जी श्षिप्त, मृढ़ और विक्षिप्त अवस्था से ऊपर होते हैं, तब 
उनकी चेतना का रूपान्तर होता है - जो जाता है, वह फिर लोटकर नहीं आता। 
किन्तु प्राकृ--चेतना का जयत्‌ जैसे चलना चाहिए, वैसे चलता रहता हैं। 
रूपान्तरित चेतना को बह पहचानेगा कैसे? किन्तु योगी को अभिलापा है कि 
संसार इस चेतना का परिचय प्राप्त करे। नचिकेता के प्रथम 
ही ध्वनित हुआ है। 


अग्नि-रहस्य ही यज्नविद्या का सार ह। यहाँ जिस अग्निचयन की चर्चा की गई है,' 


म वर में यह आशय 


उसका एक विस्तृत बस्तृत वर्णन श भपथ-ब्राह्मण के सप्तम से दशाम काण्ड तक प्राप्त 


है। अन्तिम काण्ड में अग्नि-रहस्य की व्याख्या हैं। व्याख्या की गम्भीरता के 
कारण यह उपनिपत्‌ तुल्य है 


हैं। जिसकी आलोचना हम यज्ञवाद के प्रसड़ में करेंगे 
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५० 


३२१ 


कहा “अबसे तुम्हारे ही. नाम से इस अग्नि का नाम नाचिकेत-अग्नि 


होगा। 


ब्ध भ्ध ह प्में हु प्रेत्यसंज्ञा ॥। | जानमा चाहा [* 
तब नचिकेता ने तृतीय वर में 'प्रेत्यसंज्ञा' का विज्ञान जानना 


है कि मर्त्यलोक का अतिक्रमण कर जाने पर चेतना 
उसका प्रश्न यह है कि का अतिक्रम नल. 
का अस्तित्व रहता है कि नहीं? मृत्यु का अनुभव क्‍या हैं? वह मृत्यु 





नाचिकेत-अग्नि के विवरण के लिए द्र. ते. न्रा. ३१११। यहां उसकी 8 क 
[ एवं चुलोक - 
तकों में ७-१८ )। पृथिवरी, अन्तरिक्ष ए मे हम 
श्लोकों में बतलाई गई है (१ | | 
इन तीन भूमियों पर अग्निचयन करना हांगा अर्थात्‌ चेतना को हि 386 * कस 
करना होगा। एक भूमि से दूसरी भूमि पर आर के 2230 0 पटक मा 
री अव्याहत रहेगा। फलत: उसी पुरुष का पर होगा, 
अथवा योग-सूत्र अव्याहत रह 5 (अं 
' अथवा ब्रह्मज एवं ज्ञ (तु. प्र. ५६, शव. घा२, १७) अथांत त्रह्म अथवा 
$ अहाज-ज्ञ शा बन छः * गा कद ही । डोज , 
ओड़र से उत्पन्न (तु. १४२, १५, १७) एवं साक्षोचता (एव. 5११) हैं। तह 
का पदच्छेद हो सकता है, 'ब्रह्मजज्ञ' जो ब्रह्म का जानत हैं (तु. एं, त्रा. ६।३ 
तत्र 'जज्ञ' 5 ज्ञ। अधिदेवत-दृष्टि में यह पुरुष आदित्य (तु. श. हम १०।५॥२ 
अब नचिकंता का प्रश्न होगा कि 'उसक भी पर कुछ हैं कि 2 पअज ! जम 
ते. ब्रा. में कल चार प्रकार क॑ अग्निचयन - सावित्री, नाचिकत चातुहांज, ए 
के रच विवृत्ति (३।१०।॥१२) है। ्ि 
बश्वसज की विवृति (३।१० ५ न 
डपनिषद्‌ में 'प्रेत्य' एक बहुप्रयुक्त शब्द है, जिसका पा हम 8 
डे 5 उदयन की * ही ते है। आपातत: यह 
"| सर्य के उदयन की तरहें प्राण का श्रम हा अग्रगति है 
जाकर | सूर्य के उदयन का त दम 
अग्रगति मन्च में व्याहत होता है। माध्यन्दिन-सु्र अस्त का 4 2 । हक 
बुझ जाता है, निर्वाणप्राय हो जाता हैं; किन्तु विद्वानू को पक हा ही 
अनिर्वाण रह सकती हैं। तो फिर अविद्वान्‌ क पक्ष में प्र्त्य 5 दकसी: ५३8० 
हु ओर विद्वान्‌ क॑ यक्ष में 'लोकात्तर 
आ 'मरकर' या प्रयाणकर आ ः 2 कल 
(तु. के. शाड्रभाष्य 'प्रेत्य व्यावृत्य ममाह लक्षणाद्‌ 2 कक 
. के. ४ | बन 
उपरम्य सर्वात्मकात्मभावम्‌ अद्वैतमापन्ना: सनन्‍्त:' १।५)। चेतना के इस कक व 
ग्रेति' कहा गया है। अग्नि उसका प्रवर्तक अथवा नेता हैं। 
ऋकऊसंहिता में 'प्रति' कहा गया हैं। अग्नि उसका प्रवतक अ 
हू में 'प्रति' कह ३ अर अंक 
मं उसकी “प्रतीषणि' हैं। द्र. टीका २३३, 7. ब्रा. 
वहाँ उसकी सख्ना प्रेतीषणि (६१८) है। द्र. > शी मकर 
इसी से आस्तिकता और नास्तिकता का भेद। जो तत्काल कह का 
न लक ही 
नहीं अर्थात्‌ चेतना का उत्तरण सम्भव नहीं, वे नास्तिक (क. १ पल ४ मह 
का | नहीं के औी या 
ने हैं कि लोकोत्तर में सञ्ज्ा या चेतना रहती नहीं, वे भी ना 
कहते हैं कि लोकात्तर म॑ संउ्ज्ा हि हल ; 
नास्तिक (द्र. तै. ब्रा. विवरण)। वेदपन्थी साधारणतः ऐसा नहीं कहा करत हा 
किन्तु मुनि कहा करते थे (तु. वेद न मानने पर बुद्ध नास्तिक हुए)। जो ईश्वर 
हि ते नास्तिक - यह लाकोक्ति माह हें 
को मानते नहीं, वे नास्तिक - यहें क्त माझँ हैं। 


क्र 
रे बन है 
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में अवगराहन करके ही जाना जा सकता हैं। यदि वह मृत्यु विद्वान्‌ की 
वेवस्वत मृत्यु हो, तो।' 


मृत्यु के निकट से मृत्यु का रहस्य प्राप्त करना सहज नहीं। जीवन 
का एंश्वर्य देकर मृत्यु ने नचिकेता को फुसलाना चाहा।' किन्तु नचिकता 
भुलावे में आने वाला बालक नहीं। 


उसने कहा, “काम इन्द्रिय-तेज को जीर्ण ही करता है, वह में नहीं 
चाहता। तुम वित्त देकर मनुष्य को तृप्त नहीं कर सकोगे। महान्‌ साम्पराय 
का रहस्य ही में तुमस जानना चाहता हूँ। अन्य वर मैं नहीं चाहता।” 


..अथम अध्याय की प्रथम वलली यहाँ समाप्त होती है। द्वितीय बल्‍्ली 
से अध्याय-समाप्ति तक यम का अनुशासन है। द 


[ 


नचिकता क॑ भीतर अभीष्सा की दृढ़ता देखकर यम ग्रसत्र होकर 
कहने लगे , ' प्रेथ और श्रेय क॑ बीच जो विवेक से काम लेता है , वह 
भीमान्‌ है। काम तुमको लुभा नहीं सका, उसीसे मैंने समझा कि सचमुच 
पुम्हार भीतर विद्या की अभीष्सा जागी है। जो अविद्याग्रस्त होते हैं, वे ही 
जत्तमाह मे मूढ़ता के साथ प्रेय को जकड़े रहते हैं। ग़्म्पराय उनके 
निकट प्रतिभात नहीं होता।' वे मानते हें क्रि हहलोक अथवा मत्यलोक 
कर पश्चात्‌ ओर कुछ भो नहीं है। इसीस॑ जे यास्म्बार मेर द्वारा कवलित 
होते हैं। 

२. प्र. छा. ८६|५-६. 


२. तु. का. १४; योग की मधुमती भूमि यो. सृ. भाष्य ३।५१। निरोधाभिमुख चित्त में 
विभूति का आविर्भाव योग-साधना का एक स्वाभाविक परिणाम है। किन्तु योगी 
का इस प्रय॒ के प्रलोभन का त्याग करके श्रेय की ओर जाना होंगा (तु. क. 
१२।१-४)। | द 
संहिता में विवेक की सज्ज्ञा 'विचय' है : ' चित्तिमचित्ति चिनवद्विविद्वान ' (ऋ 
४ ।२।११)। चित्ति एवं अचित्ति वहाँ क्रमश: विद्या एवं अविद्या-स्थानीय हैं। /चित 
स॑ सज्ज्ञान' ( ?िक्षए्ट०70॥) का बांध होता हैं। ह 


_ः५ 


४४. ; त्‌ ते. ब्रा. नावे नावंद्विन्मुते त॑ बहन्त॑ ु ग 
< सम्पराय; तु ते. ब्रा, + तें वृहन्तं सर्वानिभूमात्मानं सम्पाये ३।१२।९॥७ 


प्रति का समानार्थक (तु. परा #३. क्र. १०१४१, २, ७)। 





७ 
“) 
हि 


वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ 


“किन्तु इहलोक से परे भी जो रहता है, वह आत्मचैतन्य है। 
आत्मविज्ञान की धारणा सहज नहीं। उसके वक्ता एवं श्रोता दोनों ही 
अद्भुत, आश्चर्यमय और कुशल होते हैं। यह विज्ञान तक द्वारा नहीं 
प्राप्त होता। किसी कुशल व्यक्ति द्वारा बतलाए जाने पर ही इसके रहस्य 
का ज्ञान होता है। 

“वित्त अनित्य है, मैं जानता हूँ। यह भी जानता हूँ कि अध्रुव या 
अनित्य द्वारा उस ध्रुव या नित्य को प्राप्त नहीं किया जा सकता। तभी 
तो मैंने नाचिकेत-अग्नि का चयन किया। और उसी से अनित्य द्रव्य 


द्वारा ही नित्य को प्राप्त किया।' 
“किन्तु उसके लिए लोकंषणा को भी छोड़ना पड़ता हैं एवं 
हर्ष-शोक का द्वन्द्द भी छोड़ना पड़ता है।' गुहाहित, गहरे गह्नर में स्थित 





यह शब्द संहिता, ब्राह्मण अथवा प्राचीन उपनिषदों में नहीं है। पारस्कर-गृहमसूत्र 
(२।६।५) और गौतम-घधर्मसूत्र (१११२५) में है। निरुक्त-परिशिष्ट म॑ पाते है - 
'अयं मन्त्रार्थ चिन्ताभ्यूह: अभ्यूब्ठहोऊपि श्रुतिता5पि तर्कत.....मनुष्या वा ऋषिषृत्क्रामत्सु 
दवान्‌ब्रुवन को न ऋषिर्भविष्वतीति, तेभ्य एवं तकंम ऋषिं प्रायच्छन्‌ (१३३२)। 
यहाँ श्रुति (मीमांसा) एवं तक दो प्रस्थानों का स्पष्ट उल्लख प्राप्त हाता हैं। और 
यह भी स्पष्ट दिखाई देता है कि तर्क की प्राचीन सज्जा ' आह' अथवा 'ऊह' ( <. 
। ऊह वितकें) है। ब्राह्मणों में जो विचार-प्रवण, उनकी सज्जा ' ओहनब्रह्मय ' ऋ. 
१०।७१।८ )। ऊह एवं तक॑ में कुछ सूक्ष्म अन्तर हैं। ऊह अथवा आह बस्तुतः मनन 
है, जिसके मूल" में श्रद्धा है; उसका ही परिणाम “मीमांसा' है। तक के मूल में 
संशय है। इससे मीमांसा और तर्क - यही मनन को दा धाराएँ हैं; जिसको चर्चा 
हम पहले भी कर चुके हैं। ऊह अथवा ओह के सम्बन्ध में द्रष्टन्य (७, 
8४ ए5फ४पॉ)8 .6.0 तु. छाए €ाटा0 गा, | श89, ०००, 8 शि०/६ 
। तर्क॥ तर्कु 'यकु' (0० ठाए बाबीत05, 4.॥. एणपृपथ€ "0 एज, एथाएं ; 
नि, २॥१)। | ॒ 
जो अनित्य के द्वारा नित्य को प्राप्त करते हैं, वे रहस्यवेत्ता हैं। तु. ऋ. १०८५) 
३-४; ऐ, आ, पुरुषे त्वेवाविस्तरमात्मा स हि प्रशानेन सम्पन्नतमः .... मर्त्येनामृतमीप्सति 
एवं सम्पन्न: २३२; मु. तदेतत्‌ सत्यम्‌ १॥२।१, फिर २॥१।१ रे ते, ब्ना. विवृति | 
३. यहाँ से वैदिक-दर्शन का एक मोड शुरू होता है और अधिदेवत-दृष्टि के साथ 
अध्यात्म-दृष्टि जुड़ जाती है। जो वहाँ है, वही यहाँ भी है। यह दृष्टि ऋकसंहिता 
में भी है : 'न तं विदाथ य इमा जजानान्यद्ुष्माकमन्तरं बेभूव' १०८२७; तु. अ. 
सं. १०।८।३२ (ऋ. 'अन्तिदेव' १॥१८०॥७)। 


१. 
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। 


उस दुर्दर्श देवता' को जानने के लिए अध्यात्म-योगरे 
पड़ता है। 


हि इस धर्मसज्भत अणुप्रमाण-बोध को जो प्राकृतबोध से बाहर कर ले 
सकते हैं, वे ही आनन्द का सन्धान पाते हैं। नचिकेता! जान पडता है 
कि घर का द्वार खुल गया।* ह 
5/5 प्विधिक आग्रह के साथ नचिकेता ने कहा - 


| 4 | 
हो ४६ ६9 बहा क्या देख रहे 
हो, मुझे बताओ। धर्म, अधर्म द 

स् भूत, भा परे वह कोन सा रहस्य 


५७३४6 
.' 


बतलाता हूँ कि मेरे अतिरिक्त इस मदामद देवता को कौन जान सकता 
हैं” अथवा यह बतला सकता हकि इस आत्मा को प्रवचन, मेधा 
अथवा श्रुति के द्वारा नहीं जाना जा सकता है। वह जिसे वरण करता है, 
बही उसे पाता है, उसके ही निकट अपने स्वरूप को प्रकट करता है।' 


“किन्तु उसके लिए भी दुश्चरित से विरत होकर, शान्त-समाहित 
और शान्तमानस होकर प्रस्तुत होना पड़ता है। ऐसी स्थिति में प्रज्ञान द्वारा 


इस आत्मा को प्राप्त किया जाता है।' 
“किन्तु उसके रहस्य को कौन जानता हे?* बह और क्षत्र दोनों ही 
उसके ओदन और मृत्यु ही उसका उपसेचन है!” 


का आश्रय लेना 
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अर हा ने कहा -_ सडक्षेप में तुम्हें बतलाता हूँ वह है ओमा यह 
& 0९ हों ब्रह्म है, यह 


अहलोक ह अक्ष ही आलम्बन है। इसे जान लेने से ही 
क को महिमा" प्राप्त होती है! 


ही] 





लक 


६ 22. ४ 















“55 इस ओड्डार को जानना ही आत्मा को जानना है, जो प्रत्येक जीव 
में गुहाहित हैं” “ अणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌” होकर अज, नित्य 
शाश्तत्‌ एवं पुराण रूप में। जो 'अशोक, जो अक्रतु है, वही धातुप्रसाद* 
के फलस्वरूप आत्मा की महिमा को उपलब्ध कर सकता है। फिर 


१. “मदामद' मद + आमद (भूशार्थे) अथवा मद+अमद ( सहर्ष > अहर्षश्च ' श्र) 
शड्भूर का अर्थ ही सच्भत प्रतीत होता है। नचिकंता ने जा दूसर वर 68 ह, 
वह “मद' है (तु. १।१॥१२-१३, संहिता में मद सोमपानजनित मत्तता हैं। उसकी 
एक उज्ज्वल वर्णना ऋ. २।१५ में है। तीसरे वर का ईप्सित तत्तत जो उस्क भी 
उस पार है. वह ' अमद' है। लक्षणीय, मुनिपन्थियों में अनेक ही परमार्थ का 'सुख 


४4 
ह. डे 5 
४आ० १० 








५ * * दू न€ बन्टून न० ० « 
डक, डे 5 ०० ह हैक 5 


500 गुहाहित है यहे ऋकसहिता का भी भाव है (तु. २।११५ [३।३९।६ 
.१०१४८।२ (> गूलहं ज्योति: पितरों अन्वविन्दन्‌ तू सत्यमंन्त्रा:' ७।७६।४... )। 
९ यह अध्यात्म-योग ही संहिता में धीयोग (द्र. ऋ. ३ ३८ टीका) है। 





कहने क॑ लिए सहमत नहीं, उनका कथन है सुख से भी पर दुःखाभाव मात्र। 
उपनिपद में यह असदब्ह्म है. जो मृत्यु में अवगाहन न करन पर प्राप्त नहा हाता। 
अमृतसम्भोग उसका अवलसिद्ध परिणाम है। (तु. क. लप्स्यामह वित्तमद्राक्ष्म 
चेत्वा १।१।२७; ईशा. १४)। 


; | संहिता में भी हम देखते हैं भी ने तनु को उघार देती 
२//इस' ज्योति-द्वार के खुल जाने'का' उल्लेख ऋक्संहिता के प्रत्येक आप्रीयूक्त में कम ते कल कल रह) 
०४० ही: है-(द्र/:३॥४॥५ टीका)। तु!छाः -२।२४,.८।६।५; ईशो. १५। का [807 न (अक दम पल ज्योतिर्वुणीत तमसो विजानन्नारे स्याम 
४. “यही नचिकेता की दीक्षा है; गुरु यम: हैं। हें 2 ३. दुश्चरित संहिता में बहुप्रयुक्त 'दुर्ति है। तु कि ले समा 
५. संहिता में ब्रह्मलोक 'परमव्योम', 'उरुलोक' , 'उरु-अनिबाध' है; जहाँ 'अंह' दुरिता दभीके ऋ. ३॥२९।७। बौद्धसाधना में भी हम देखते ल 
:“ ४ अथवा क्लिष्टता से चेत॑नां की मुक्ति होती है। _ | ह उससे प्रज्ञा। सजा 
६३5; ३ धातु' “उपादान- (तु कऋ:, ५ ४४३) हो प्रसाद ' स्वच्छता। बौद्धदर्शन में दोनों ४. तु ऋ, १०॥१२९।६-७ कं. १३, २।१-३; थे ने प्रेत्य संज्ञास्ति २(।४।१२४६ है 

 +सुपरिचित सज्जाएँ हैं।उपनिषद्‌ में धातुप्रसाद < सत्त्वशुद्धि (तु. छा. ७४२६२) : ६४७.५. ब्रह्म एवं क्षत्र का साहचर्य वेदिक-भावना में सर्वत्र है। विशेष निदर्शन निवितू-मन्त्रों 

“7 श्वेताश्वतर में उसका वर्णन है (२।१२)। धांतुप्रसाद क॑ कारण शरीर योगाग्निमय है में प्राप्त होता है। अध्यात्मदृष्टि में ब्रह्म, बोधि अथवा प्रज्ञा है और क्षेत्र साधन- 

5 5: ०होता है। ऋकसंहितां में है कि इन्द्र ने अपाला को * सूर्यत्वच्‌ ' किया था; उसे तीन वीर्य। उसी प्रकार : उपनिषद्‌ के श्रद्धा-तप:, पतझलि के श्रद्धा-वीर्य। दर्शन में यही 


या गत (पवित्र) करके: (८ कक ५५४७४ 2 कक को भूतशुद्धि कहा 





ऋषिधारा एवं मुनिधारा में विवर्तित हुआ। किन्तु परमतत्त मृत्यु अथवा शुन्यता 
है। वह एक रहस्यमय अनुभव है (ऋ. १०१२९७)। 
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द्वितीय वल्‍ली यहीं समाप्त होती है। तृतीय वलल्‍ली में यम इसी तत्त्व 
की साधना की व्याख्या कर रहे हैं- 


'जो पश्चाग्नि एवं त्रिणाचिकेत हैं, वे ब्रह्मविद छायातप की बात 
करते हैं, जो लोक में ऋतपायी, किन्तु लोकोत्तर परम परार्द्ध में 
गुहाहित है।' 


“नाचिकेत अग्नि' ही यह परब्रह्म है। अध्यात्म-योग द्वारा इस 
अग्निरहस्थ को जानना होगा, उस अग्नि का चयन करना होगाएँ 


'अध्यात्म-योग का आधार अध्यात्म-ज्ञान है। उसका स्वरूप इस 
प्रकार है - यह देह मानो एक रथ, इन्द्रियाँ उसके अश्व, मन लगाम 
बुद्धि सारथी एवं आत्मा रथी हैं। इन्द्रियाँ दुष्ट अश्वों की तरह यदृच्छया 
मनमान तोर पर “विषय में विचरण करती हैं। मन की लगाम तानकर 
उन्हें शासन की सीमा में लाना होगा। उससे समनस्कता एवं शुचिता का 





लि 
क्र 


अध्यात्म-साधना में पञ्माग्नि क्रमश: अग्नि, विद्युत्‌, सूर्य, चन्द्र, एवं तारका या 
नक्षत्र - यहीं चेतना के उत्तरयण की पाँच भूमियाँ हें (क. २।२।१५)। तीन सन्धि 
अथवा तोन लोकां में तीन बार नाचिकंत-अग्नि चयन करना पड़ता है ( १॥१।१७-१८ )। 
आतप लोक, एवं छाया लोकात्तर; संहिता में क्रमश: मित्र एवं वरुण; पुराण में 
सूर्य की दो पत्नी - सउज्ञा एवं छाया। ऋतपायी - मध्वद (२॥१।५; तु. पिप्पलाद 
ऋ. १॥१६४।२० )। परमयरार्ड्ध संहिता का पसमव्योम। 

२. तु. १२१२; इस अध्यात्मयाग का लक्ष्य करक॑ ही हम ब्राह्मण की फलश्रुति पाते 
हैं: य एवं वंद। आध्यात्मिक-दृष्टि में अग्निचयन इन्द्रिय-संहरण। साडःख्य में जो 
इच्धिय, बंद में वह प्राण। ते. सं. में सात शीर्षण्य ग्राणों का उल्लेख है (५॥१८।१) 
अर्थात्‌ दो चश्षु, दो श्रोत्र, दो प्राण अथवा “प्राण” एवं वाक्‌) इनके साथ मन को 
जोड़ लेने से ही हम उपनिषद्‌ क॑ 'द्वारपा' को पाते हैं (छा. ३।१३।६)। ये सब 
'ख' इन्द्रियरूप छिद्र पराक्‌, बहिर्मुख हैं ' आवृत्तचक्षुघीर' उन्हें समेटकर प्रत्यगात्मा 
का दर्शन करते हैं (क. २१॥१) सात इन्द्रिय, प्राणाग्नि की सात शिखा (प्र, ३५, 
मु, २११८, बृ. २२।३)। इन शिखाओं को मूर्द्धन्य चेतना में 'सश्चित' करना होगा। 
यह बेदिक-धीयोग की मुख्य साधना है। 
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विकास होगा।' उस समय विज्ञान सारथी' मनुष्य को मार्ग के अन्त तक, 
विष्णु के परम पद में ले जाएगा।' 


भोग्यवस्तु इन्द्रियों को आकर्षित करने के कारण इन्द्रियों से श्रेष्ठ 


किन्तु इससे भी श्रेष्ठ मन, मन से श्रेष्ठ बुद्धि और बुद्धि से श्रेष्ठ महान्‌ 


आत्मा। उससे भी श्रेष्ठ अव्यक्त है। अव्यक्त से श्रेष्ठ पुरुष है। पुरुष से 
श्रेष्ठ और कुछ नहीं। 
सर्वभूत में यह पुरुष गृढ़ात्मा रूप में है।' एकमात्र अग्रया बुद्धि 


द्वारा ही उसे देखा जा सकता है। उसके लिए वाक्‌ को मन में स्थिर, 
संयत करना होता है, मन को ज्ञान-आत्मा में, फिर उसे महान्‌ आत्मा में 


एवं उसे भी शान्त-आत्मा में 





१. शुचिता अग्नि का विशेष गुण। अग्नि दाहक एवं पावक है, इसलिए “शुचि' (तु. 
ऋ. १॥९७ इसकी टेक: ' अप न: शोशुचद्धम"। ' आत्मा शुचिषद्‌! (क. २२।२-कऋ. 
- ४४०५ )। 'समनस्कता' संहिता में 'मन्यु' (द्र, ऋ. १०॥८३-८४) जो तप: शक्ति 
है, जिसकी सहायता से हम “विद्मा तमुत्सं यत आबभूथ' (१०।८४।॥५)। योग में 
यही संवंग ओर ध्यानचित्तता है। 
'प्रिज्ञान' संहिता में घी अथवा मनीषा। 
तु. ऋ. १।२२१६-२१, १।१५४।४-६। 

४. यहाँ बुद्धि-महान्‌ आत्मा - अव्यक्त अर्थात्‌ ज्ञानात्मा - महात्मा - शान्तात्मा 
(१३) संहिता की भाषा में यही अग्नि - मित्र - वरुण। सब मिलकर आदित्यपुरुष 
अथवा सूर्य (ऋ. १।११५॥१)। इस पुरुष का एक पाश्वें शुक्ल भा और दूसरा 
पार्श्व 'नील॑ पर:कृष्णम्‌' (छा. १।६५।७।४)। एक पार्श्व आतप और एक पार्श्व 
छाया। दानों मिलकर पुरुषात्तम। 

५. विश्वबन्धुशास्त्री की दृष्टि में गूढ़ात्मा 5 गूढू + अत्मा। इसलिए आत्मा - 
आ+सअत्मा अर्थात्‌ आधार में जो आ-गत अथवा आविष्ट हो। द्र. 'वैदिक पदानुक्रम 
कोश: संहिता में अग्नि 'विशाम्‌ अतिथिः:' (द्र, ऋ. ३।२।२ टीका) अथवा 
'आत्मा! दोनों सज्ज्ञाएँ एक ही घातु से निष्पन्ना 

६. ज्ञानात्मा हमारे भीतर धी अथवा व्यक्तिचेतना के रूप मैं। वही आदित्य की तरह 
महान्‌ आत्मा में विस्फारित होता है। जो शान्त होकर अस्त में अथवा शून्य में 
मिल जाता है। 


न 4 ह। 


० 
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“तुम सब उठो, जागो।* वरेण्य पुरुषों को पाकर प्रबुद्ध बनो। छुरे द 


की तेज्ञ धार जैसे उस पथ की दुर्गमता की बात कविगण बतला गए हैं। 


“और वह तत्त्व शब्द-स्पर्श-रूप-रस-गन्ध से विहीन, अनादि, 
अनन्त, नित्य, ध्रुव एवं महत्‌ के उस पार है। उसे जान लेने पर ही 
मृत्युमुख से प्रमुक्ति होती है।' 


तत्पश्चात्‌ फलश्रुति द्वारा अध्याय समाप्त होता है।र 


उसके बाद द्वितीय अध्याय में तीन वल्‍ली सड्ललित हैं। हम पहले 
ही बतला चुके हैं कि यह प्रथम अध्याय के ही मूल प्रतिपाद्य का 
विस्तार है। इस अध्याय में मृत्युविज्ञान की अनेक साधनाओं का वर्णन 
- है। एक महावाक्य - 'एतद्‌ वै तत्‌' सर्वत्र अनुस्यूत है। जिसका अर्थ है 
_- यह वही है या यही वह है। एक श्लोक में इस बात को ही कुछ 
विस्तार क॑ साथ कहा गया है - “जो यहाँ हैँ, वही वहाँ है और जो वहाँ 
है, वही यहाँ अनुवृत्त हुआ है।” सर्वत्र एक अस्तित्व की उपलब्धि ही 





१. तु. ऋ. उदीर्ध्व जीव असुर्न आागात्‌ (१॥११३॥१६)। 

२. संहिता में “क्षेत्रवित! ; तु. ऋ क्षेत्रवेद्धि दिश आहा विपृच्छते ९॥७०॥९): 
अक्षेत्रवित्‌ क्षेत्रविद हाप्राट्‌ स॒ प्रति क्षेत्रविदानुशिप्ट: १०३२७; ११६४७; क. न 
नरंणावरेण ग्रोक्त एप सुविज्ञेय: १॥२॥:। 

३. ब्राह्मण को दृष्टि में मृत्युमुख से प्रमुक्ति 'पुनर्मुत्यु” पर जय प्राप्त करना है। मृत 
की तरह मरना एक बार ही जिससे हो - उसकी ही आजीवन साधना। इस मृत्यु 
का वर्णन द्र, ऋ. १०।१४७-९, १६।३-५। यहाँ लक्ष्य वरुणदर्शन (ऋ., १०।१४।७), 
उपनिषद्‌ की भाषा में जिसकी विवृति अध्याय-समाप्ति के १५वें श्लोक में है। 
वरुण महाशून्य की अव्यक्त ज्योति हे। “प्रेत्य अस्ति अथवा नास्ति” की मीमांसा 
उसके प्राप्त हो जाने पर होती है। अध्याय के अन्त में है 'प्रयत: श्राद्धकाले। 
'प्रयत:' यहाँ पष्ठी का एकवचन-यम का पथ पकड़कर जो चला जाता है (तु. 
१०१४२) उसक श्राद्धकाल में यह उपनिषत्‌ सुनानी होगी, जिससे लोकान्तर में 

उसके पथ को दिशा मिले। तु. तिब्बतियों का 800 ॥0त० (8५/७।५५- 
लिप] 2, व॥१० कल्यमा 900 ए हा 70280)। 
४. तु. पूर्णमद: पूर्णमिद्म०' ईशो. शान्तरिपाठ। 





श् 
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अमृतत्व है। यह अस्तित्व आलोक एवं अन्धकार के उस पार है। उसमें 
'निमज्जन ही जीवन का परमार्थ है। प्रत्येक वल्‍ली के अन्त में घुमा-फिरा 
कर इसकी ही चर्चा है। हे 
प्रथम वलल्‍ली में बतलाया गया है कि लोग बाहर की ओर ही देखते 
हैं, भीतर की ओर कोई नहीं देखता। कदाचित्‌ कोई अमृत की पिपासा 
में अन्तर्मुख होकर स्वयं की ओर देखता है। जो देखता है, वह सम्मुख 
आत्मा को देखता है। रे 
यह आत्मा, बोध का बोध है। जिस प्रकार विषय और इन्द्रिय के 
संयोग से जाग्रत में बोध होता है, उसी प्रकार स्वप्न में, सुधुप्ति में बोध 
होता है, किन्तु समस्त बोध के पीछे आत्ममहिमा का बोध है। इस बोध 
में ही तुम मध्वद हो।' तुम भूत-भविष्य के शास्ता हो, तुम अजुगुप्स 
अथवा असदृकुचित हो। ि ओ 
यह बोध ही उस प्रथमज परम पुरुष का बोध उभारता है, जो 
प्रत्येक भूत में गुहाहित होकर देख रहा है; यह बोध ही उस प्राणरूपा 
परमा प्रकृति अदिति का बोध उभारता है, जो प्रत्येक भूत में गुहाहित 
होकर गतिमान्‌ हैं; यह बोध ही अँधेरे में निगूढ उस चिदग्नि का बांध 
उभारता है, जिसे उजागर करना ही मनुष्य की साधना हा... 
सूर्य का उदयास्त जिस परम व्योम में होता है, वही सबका 
अवसान है।* यह तो वही है। जो यहाँ, वह वहाँ है; जो वहाँ, वही यहाँ 





१. तु. ऋ. यस्मिन्‌ वृक्षे मध्वद: सुपर्णा: १।१६४।२२, उसके पहले ही है 'तयोरन्यः 
पिप्पल स्वाद्त्ति' (२०)। जो मध्वद है, वही पिप्पलाद हैं। 

२. यहाँ वरुण (“य:' ६) अदिति एवं अग्नि - इन तीन देवताओं को लेकर एक त्रयी। 
तु. ऋ. ७।८८७, वहाँ वरुण और अदिति का सहचार देखते हैं। यह त्रयी ही पुराण 
में शिव-शक्ति-कुमार। तु. ऋ. अदितिर्माता स पिता एस पुत्र : १८५।१०। 

३. तु. जै. ब्रा. २१२८ ब्राह्मण में यही वारुणी-रात्रि की शून्यता (तु. ते. ब्रा. १(७।१०११। 
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कामनाओं के स्रष्ठ क॑ रूप 


अपान के आकर्षण के मध्य वह वामन रूप में है।। आकर्षण ओर 
चेतन का चेतन है। 
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यह जानना ही मृत्युविज्ञान है। उद्चालक ने इसे सत्‌सम्पत्ति बतलाया 


नानात्व अथवा अनकता का ब्ाध 


मुनि 
क्या 


६८१, 





फेंको-फैलाओ। जो मुनि हैं,' जो विज्ञानी हैं 


तरह शुद्ध जल में मिल जाता है।* 
अर्थात्‌ जीवन्मुक्ति एवं विदेहमुक्ति एक ही है। 


तस्यां 
चेतना की अवक्रैतता 





देह के भीतर भूत-भव्य का शासक होकर अधूमक-ज्योति की तरह जल. 


है। इस मन के माध्यम से ही इसे समझना होगा। यहाँ अलग-अलग रूप 
रहा है। वह आज भी हे 


में कुछ भी नहीं। अलग-अलग जो देखते हैं, वही मरते हैं।' 
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३३२ वेद-मीमांसा 
वहाँ अग्नि, विद्युत्‌, सूर्य, चन्द्र, तारे कुछ भी प्रकाशित नहीं होते। 
ये सभी उसकी ही प्रभा की अनुभा हैं।' 


उसके पश्चात्‌ तृतीय वलली में है कि ब्रह्म सर्वाश्रय, सर्वाधार, अमृत- 
ज्योति है। वह ऊर्ध्वमूल, अवाक्शाख, सनातन, अश्वत्थ-वृक्ष है।' वह 
एक ओर जिस प्रकार सर्वप्रद्नवण प्राण है, उसी प्रकार दूसरी ओर उद्यत 


बज्ज की तरह महाभय है।र 


इस देह के रहते ही यदि उसे जाना जाए, तो फिर विसृष्टि की 
परम्परा या क्रम में दिव्यशरीर धारण करने का सामर्थ्य जन्म लेता है। 
उस समय उसे गन्धर्वलोक में जल में प्रतिबिम्ब की तरह, पितृलोक में 
स्वणचित्र की तरह, ब्रह्मलोक में छायातप की तरह अनुभव किया जाता 
है; किन्तु आत्मा में दर्पण क॑ प्रतिविम्ब की तरह दर्शन होता है। 


इस आत्मा को कंसे प्राप्त किया जाए? इन्द्रियों को अन्तर्मुख 
करकं। पाँच इन्द्रियाँ सभी अलग-अलग और बहिर्मुख हैं। किन्तु उनका 
केन्द्र एक है। उस एक में ही जाना होगा। इन्द्रिय के पश्चात्‌ मन 
तत्पश्चात्‌ सत्त्व', फिर अव्यक्त और अव्यक्त के पश्चात्‌ अलिड्र-व्यापक 
पुरुष ह।' अन्तर्मुखता क॑ फलस्वरूप जब इन्द्रिय, मन एवं बुद्धि स्थिर 








४१५६ १. पतज्लि को भाषा में यही असम्प्रज्ञातयोग है। तु. ते. ' असद्ब्रह्म ' २।६। संहिता में 


'शुन्‌' अथवा शून्यता; तु. ऋ. २२७॥१७, २८।॥११, २९ ७, १०।३७।६...। 


०१ २. यही त्रह्मवृक्ष अथवा वारुणवृक्ष। कहीं वह अश्वत्थ (छा. ८।५॥३) कहीं इल्य ( < 


'इरा' अग्निशक्ति? कौ. १॥३)। कहीं न्यग्रोध (बौद्ध-अनुशासन में तु. 'मैचाशाख' 
ऋ. ३।५३।१४ टीका), कहीं कदम्ब। अध्यात्मदृष्टि में नाड़ी-तन्त्र, मस्तिष्क तब 
'ऊर्ध्व बुध्न" “बुध्न' शब्द श्लिष्ट, बोध का भी द्योतक है। मस्तिष्क बोध का 
आधार है। द्र. ऋ. अबुध्ने राजा वरुणो वनस्योर्ध्व॑ स्तृपं ददते पूतदक्ष: नीचीना: 
स्थूरूपरि बुध्न एषामस्मे अन्तर्निहिता केतव: स्थु: १॥२४।७। ते. आ. ऊर्ध्वमूलमवाक्‌ 
.._ शाखम्‌ वक्ष यो वेद सम्प्रति १॥११॥१५। 
३. भय उसके ग्रशासन का (तु. परवर्ती श्लोक; बृ. ३।८॥९; तै. २।८१)। 
: यह सब योगी की मृत्यु के पश्चात्‌ विभूति का वर्णन है (तु. बू, ४।४|४, ३।९। 
१४-१६)। लोक : चेतना की भूमि है (द्र, तै० २।८)। 
५... तु. क. १॥३।१०-११; द्र. टीका ३२९। ज्ञानात्मा यहाँ 'सत्त्व'| 





टू, 
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हो जाते हैं, तब यह आत्मा दिखाई देता है, किन्तु चक्षु द्वारा नहीं, बल्कि 
शुद्ध मन, शुद्ध बुद्धि एवं हृदय द्वारा। आत्मसंवितू को स्थिर भूमि पर 
रहकर उदयास्त का खेल देखते जाना ही योग है।' 


विशुद्ध अस्तित्व के बोध की ओर जाना होगा।* उदयास्त का तत्त्व 
उसी जगह है। विशुद्ध अस्तित्व में कामना नहीं। कामना ही हृदय को 
ग्रन्थि है। जो अकाम है, वह निर्ग्रन्थ है।* मर्त्व होकर भी वह अमृत है, 
यहाँ ही उसका ब्रह्मसम्भोग है। 

अस्ति में समापन्न पुरुष मृत्युकाल में मूर्द्धन्य-नाडी पकड़कर 
अमृतत्व में अवगाहन करता है।' क्‍ 

परमपुरुष अड्जुंष्ट रूप में हृदय मं निहित है।* उसे इस शरीर से 
बाहर निकाल कर अमृतज्योति रूप म॑ जानना हागा। 

यहाँ ही यह उपनिषद्‌ समाप्त होती है। नचिकेता के तृतीय प्रश्न का 
सीधा उत्तर हमें द्वितीय अध्याय में प्राप्त होता है (२२ ६-७; ३।४-५)। 
प्रथम अध्याय के अन्त में यह आभासित था। सच्डेप में यह सिद्धान्त 
स्थिर हुआ कि जिस अस्ति में सब कुछ का उदयास्त हैं , उसमें स्थित 
होने पर 'प्रेत्य अस्ति अथवा नास्ति' का प्रश्न ही नहीं उठता। अतएव 
अस्ति में समापन्न होना ही अमृतत्व है। अमृतत्वप्राप्ति क लिए श्रय एव 





१. तु. ऋ. इन्द्राय हदा मनसा मनीषा प्रलाय यत्ये धियो मर्जयन्त १॥६१॥२। | 

२. प्रत्याहार ही योग बीज है। संहिता में उसकी वर्णना : 'हृदि प्रतीष्या मनीषा! प्राप्त 
होती है (ऋ. १०॥१२९।४)। ह 

संहिता में ' बे ४|४६, १०॥११४।॥५)। 

३. संहिता में एकम्‌ सतू (ऋ. १।१६४।४६, 5 ः 

४. भागवत में मुनियों को आत्माराम एवं निर्ग्रन्य कहा गया है (१७॥१०)। बौद्ध 
साहित्य में जैनियों को निर्ग्रन्थ कहा गया है। 

७५... छा. ८।६।६। हम | हिल 

६. अखुष्ठमात्र छान्दोग्य में ग्रादशमात्र ५।१८।॥१। संहिता यह पुरुष बेष्कय: थे 
(१।१६४।५) जो शिशु अग्नि (३।१।४, ४।१५।६, ५॥९२, ६।७।४..., युराण 
'कुमार') 'शयु: कतिधा चिदायवे” १।३१।२)। 
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देवता नित्य, शाश्वत, शक्तियुक्त है।' शक्ति गुणमयी' होते हुए 
गुणातीता है। इस शक्ति में जो ब्रह्मचक्रँ घूम रहा है, उसमें हंसरूपी 
जीव .बँधा हुआ है। देवता के प्रसाद से सायुज्य-बोध द्वारा उसकी 
मुक्ति होती है। 

क्षर-अक्षर, व्यक्त-अव्यक्त, अज्ञ-ज्ञ, अनीश-ईश, प्रधान-पुरुष (हर) - 
इस द्वैत का भर्ता वह परमदेवता है। ब्रह्म तीनों का समाहार एवं समन्वय 
है। जीव के भीतर वही भोग्य, भोक्ता एवं प्रेरक है।' वह एक में तीन 





. ऋकसहिता में हम पाते हैं च्यावा-पृथिवी, वरुण-अदिति, इन्द्र-शची, ब्रह्म-वाक 
इत्यादि | युगल का एक प्रत्तीक वृषभ एवं घेनु (तु. १०५७) ह। संहिता में समस्त 
प्रधान दव॒ता ही शक्तियुक्त हैं। 

२. तीन गुणों का उल्लेख अधर्वसंहिता १०।८।४३; बन्धनरज्जु के अर्थ में गुण का 
प्रथम उल्लेख ते. सं. “यथा गुण गुणमन्वस्यति' ७।२।४॥२ तु. ऋकसंहिता में वरुण 
के तीन पाश १।२४।१५। वरुण का पाश एवं माया दोनों ही ग्रसिद्ध। अध्यात्म-दृष्टि 
में जा पाश अथवा गुण है, अधिदेवत-दृष्टि में वही माया है (तु. श्वे० ४॥१०)। 

३... ब्रह्मचक्र क विवरण में जिन सब सझुख्याओं का उल्लेख है, उनका तात्पर्य सर्वत्र 
सुम्पष्ट नहीं (द्र, टीका ६८७)। एक ब्रह्मचक्र का उल्लेख गीता में है (३।१४, 
१६)। यहाँ का ब्रह्मचक्र समग्र सम्भूति अथवा विसृष्टि का बोधक है ('सर्वजीवे 
सर्वसंस्थे बृहन्ते' १।६। चक्र की भावना आदित्य की गति से आई है। 

४... तु. हे, ४४४०।५; बू. हिरण्मय: पुरुष एक हंस : ४॥३।११-१३; श्वे. ३११८, ६॥१५। 

५... द्र. टीका ४३४ संहिकतः में 'अंह' (चेतना का सहुचन) तम: ', 'एनस्‌', 'दुरित' 

'मृत्यु' ये सभी पाश। मुक्ति की व्याकुलता अनेक स्थलों पर व्यक्त हुई है। तु. ऋ 

अप ध्वान्तमूर्णुहि पूर्णि चश्षु मुमुग्ध्यस्मान्‌ निधयेव बद्धान्‌ १०॥७३।११५ बाघस्व द्रे 

निऋतिं पराचे: कृत॑ चिदेन: प्र मुमुग्ध्यस्मत्‌ १२४॥९; उदुत्तमं मुमुग्धि नो वि पाशं 
मध्यम चूत अवाधमानि जीवसे १।२५।२१ दामेव वत्साद्‌ वि मुमुग्ध्यंहों २२८।६; 
एवास्मदग्ने वि मुमुग्धि पाशान्‌ू ५।२।७ उवसिकमिव बन्धनान्मृत्योर्मुक्षीय मामृतात्‌ 

७।५९।१२.....। 

मूल में है 'जुष्टस्तेन'। उनके द्वारा सम्भुक्त होकर। तु. क. १२२३ 

७. तु. ऋ. १॥१६४।॥२० पिंप्पल पिप्पलाद एवं द्रष्टा। दृष्टि से ही प्रेरणा आती है। 


् 
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और तीन में एक हैं। उसे जान लेने से ही पाप से मुक्ति, जन्म-मृत्यु से 
छुटकारा एवं देहान्त में विश्वेश्वर्य तथा आप्तकाम केवल्य की प्राप्ति 
होती है।' क्‍ 

ईंधन में अग्नि जिस प्रकार निगृढ़ है, उसी प्रकार इस देह में ही 
आत्मा निगूढ़ है। स्वयं की देह को अधरारणि एवं प्रणव को उत्तरारणि 
करके बार-बार ध्यान निर्मन्थन के द्वारा उसे देखना होगा।' 


प्रथम अध्याय यहीं समाप्त होता है। 

द्वितीय अध्याय के आरम्भ में ही संहिता से पाँच मन्त्रे उद्धृत हैं। 
प्रत्येक मन्त्र में ही योग का सड्ढेत है।' लगता हैं यह संहिता के आधार 
पर योगविधि की भूमिका है। द 

उसके पश्चात्‌ कई श्लोकों में योगाचार का एक सब्लिप्त किन्तु 
सुस्पष्ट विवरण दिया गया है।” कुछ योग सम्बन्धी दर्शन की बातें हैं एवं 
अन्त में कायसम्पत्‌ और योगाग्निमय अमृत शरीर-प्राप्ति का उल्लेख है।' 





१. विश्वैश्वर्य ही कठोपनिषद्‌ में “सर्गेपु लोकंषु शरीरत्वम्‌! २।३॥४। संहिता में 
“लोकायत्र ज्योतिष्मन्त:' (ऋ. ९॥११३॥९; समस्त सृक्त ही द्र्टव्य।) 

२. तु ऋ. अण्ण्योर्निहितो जातवेदा: .... दिवे दिवे ईड्यो जागूर्वाद्धि्नुष्येभि: ३२९१२ 

३. चोथे एवं पाँचवें मन्त्र के अतिरिक्त शेष मन्त्र यजुःसंहिता के हैं। सविता को प्रेरणा 

* से मन एवं धी को बृहज्ज्योति अथवा ब्रह्मज्योति कं साथ जोड़ना होगा - यही 
तात्पर्य है। इस अभिध्यान का फल द्र. ईशो. १६॥। 

४. कठोपनिषद्‌ की योगविधि के साथ तुलनीय। वहाँ साडख्य-भावना का प्राधान्य है, 
उपाय नियमन (११३।१३)। किन्तु नाड़ी-विज्ञान का प्रसड़ है (२।३।१६)। यहाँ 
बह नहीं, बल्कि योग-भावना के अनुकूल आसन, प्राणायाम, धारणा एवं ध्यान 
की चर्चा हैं। 

५. प्रत्येक भूत का जो विशेष गुण है उसमें संयम करके उसके अन्तर्निहित, योगगुण 
का आविष्कार कर लेने पर शरीर योगाग्निमय होगा, फिर उसमें जरा, व्याधि 
मृत्युरूप वैकल्य नहीं रहेगा (तु. पतझलि का भूतजय (यो, सू, ३।४४)। यह देहिक 
अमृतत्व है, पुरण की भाषा में सशरीर स्वर्ग जाना। योग की कायसाधना का बीज 


यहाँ है। 
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उसके पश्चात्‌ बतलाया जाता है कि इस प्रकार ही योगी आत्मतत्त्व 
क॑ प्रदीप द्वारा ब्रह्मतत््व का दर्शन करेंगे। अन्त में फिर संहिता के दो 
मन्त्रों में ब्रह्म के स्वरूप का वर्णन करते हुए इस अध्याय का समापन 
कि.॥ गया है।' 


तृतीय अध्याय के आरम्भ में ही बतलाया जाता है कि जो जालवान्‌ 
ईशनी समूह द्वारा जगत्‌ का ईशान होकर प्रतिष्ठित है, उद्भव एवं सम्भव 
में जो एक है, उसे जो जानते हैं, वे अमृत होते हैं।' 


उसके पश्चात्‌ संहिता से कई मन्त्रों को उद्धत करके यह ईशान 
'रुद्र' नाम से चिह्त किया गया है। एक मन्त्र ऋकसंहिता के 
विश्वकर्म-सूक्त से लिया गया है। एक मन्त्र में पुरुष-विज्ञान की उदात्त 
ब्राषणा- ह। तत्पश्चात्‌ अध्याय क अन्त तक इस परमपुरुष का ही वर्णन 


है। उस्रक दा मन्त्र पुरुषसूक्त स लिए गए हैँ। वही सब कुछ हुआ है एवं 


अज्जुष्ठमात्र पुरुष क रूप में सबके हृदय में स्थित है; इन दो भावों के 
ऊपर ही विशेष रूप से बल दिया गया है। 


चतुर्थ अध्याय में तृतीय अध्याय की ही अनुवृत्ति है, उसी प्रकार 
संहिता से मन्त्रों का उद्धरण दिया गया है। नई बात के रूप में देखते हैं 
कि परमदवता जिस प्रकार रुद्र है, उसी प्रकार शिव भी है। रुद्र क॑ रूप 
में वह भय उत्पन्न करता है, किन्तु शिवरूप में पाश से मुक्त करके 


परमशान्ति प्रदान करता है। शिव-रूप में वह सर्वभूत में अप्रकाश्य है 

१. दोनों श्लोक यजु:संहिता के हैं (वा. स. ३२।४; ते. सं. ५।५॥९।३। संहिता का “देव: ' 
उपनिषद्‌ में ब्रह्म। 

२. संहिता में जिस प्रकार वरुण का पाश, उसी प्रकार इन्द्र का जाल (अ.स. 
८।८।५-८; अय॑ लोकों जालामासीच्छक्रस्य महतो महान) वरुण का पाश जिस 
प्रकार माया, उसी प्रकार इन्द्रजाल भी माया (तु. निर्रति का जाल अथवा पाश 
मैं, सं. ३॥२।४)। अतएव जालवान्‌ - मायावी। संहिता में यह विशेषतया वरुण का 
विशेषण हैं। वरुण। शिव, यह पहले ही बतला चुके हैं। यहाँ ईशान जालवान। 
जाल माया (४॥१०) अथवा ईशनी उसकी शर्क्ति। 

३।८ 5 वा. सं. ३१।१८। पुरुषसूक्त के अन्तर्गत। 

हैं. मु. रुद्र १२, २१, २२ : शिव १४-२० 
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किन्तु सब कुछ के परे है। जिसके भीतर दिन भी नहीं, रात भी नहीं 
सत्‌ भी नहीं, असत्‌ भी नहीं।' उसकी प्रतिमा कहीं भी नहीं। वह आँख 
से नहीं: दिखाई देता, किन्तु मन द्वारा, हृदय द्वारा हृदय में प्राप्त होता है। 
जीव और माया का प्रसड़ा भी इस अध्याय में स्पष्टतर है। ऋकसंहिता 
के एक मन्त्र के अनुसार जीव का वर्णन पिप्पलाद के रूप में किया गया 
है। इस प्रसड़ में दो श्लोकों में उसकी बद्ध एवं मुक्त अवस्था की चर्चा 
गई है।' उसे जानने से ही मुक्ति प्राप्त होगी। जो अक्षर परमव्योम 
होकर भी मायिरूप में विश्व का स्रष्टा है। यह मायी ही महेश्वर; माया 


उसकी प्रकृति है।* 


हि च छलल____नुुरुलुुुु॒ुुंबबब किक ररराााााााााााााअरधएस सम) *7्।एएएएएए्घ्घ्म्म्म्भ्भ्भ्भ्भ्भ्भमधधणधणा।णा 


१. तु. ऋ. नासदासीननौ सदासीत्‌ तदानीम्‌....आनीदवातं स्वधया तदेक॑ तस्माद्धान्यत्र 
पर: किज्लनास (१०।१२९॥१....२)। 

२. ६ 5 ऋ. १॥१६४।२०। उसके पहले का श्लोक साड्ख्यबीज (तु. छा. ६४१; 
द्रष्ट्य, टीका २२६)। अगले मन्त्र में (तु. मु, ३११२) संहिता के मन्त्र का जा 
भाष्य किया गया है, वह संहिता की भावना के साथ मेल नहीं खाता। संहिता में 
पिप्पलाद सुपर्ण को “मध्वद' बतलाया गया है 'अनीशया शोचति मुहामान:' यह 
भाव वहाँ बिल्कुल ही नहीं है (द्र. ऋ. १॥१६४।२०-२२)। वस्तुत:; ग्रह :स्वादु: २ 
पिप्पलभाजी सुपर्ण हमारे भीतर का सत्य एवं सनातन जीव है, जो कठोपनिषदू 
में अड्जुष्ठमात्र: पुरुष:' है (२११२-१३) , 'मध्बद जीवात्मा' (२१।५) संहिता में 
इस नित्य या सनातन जीव को 'अजा भाग: कहा गया है (ऋ. १०॥१६।४)। 

३. विश्व-मूलतत्त्व के रूप में माया का उल्लेख प्राचीन उपनिषदों में और कहीं भी 
नहीं है। प्रश्नोपनिषद्‌ में 'माया' (१॥१६)-छलना के अर्थ में है। किन्तु ऋक- 

: संहिता में माया का उल्लेख अधिक है (द्र. ३३२०॥३ 'टीका)-आसुरी माया के 
उल्लेख के बावजूद अधिकांश क्षेत्रों में ही माया वहाँ दैवीमाया, अर्थात्‌ देवता की 
अनिर्वचनीय निर्माणप्रज्ञा है (तु. 'योगमाया', “महामाया') कालान्तर में बोद्ध- 
प्रभाव के कारण माया और अविद्या वेन्दान्त में एक हो गई। इस उपनिषद्‌ में ही 

. माया का प्रयोग दो अर्थों में हुआ। (४९।१०)। संहिता में हम पाते हैं कि त्वष्टा 
स्वयं विश्वरूप, उसका पुत्र वृत्र भी विश्वरूप। इन्द्र इस बृत्र का हन्ता है अर्थात्‌ 
विश्वरूप अवरोध अथवा आवरण हटाकर सत्य को हमारी चेतना में उजागर 
करता है (तु. ईशोपनिषद्‌ का “ हिरण्मय पात्र )। इस भावना में हमें मायावाद का 
बीज प्राप्त होता है यद्यपि वेद में यह वाद उग्र रूप में नहीं दिखाई देता (द्र. ऋ. 
३।४।९ टीका में 'त््वष्टा' का प्रसद्भ)! 
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पञ्चम अध्याय दार्शनिक दृष्टिकोण से रचित है, इसमें संहिता का 
कोई भी मन्त्र नहीं। ईश्वर और जीव का स्वरूप एवं दोनों का सम्बन्ध 
इसका प्रतिपाद्य है। प्रसड़त: ईश्वर-शक्ति की चर्चा करते हुए उसे 


. योनि” की संज्ञा दी गई है। शक्ति की क्रिया को समझाने के लिए गुण 
शब्द का बहुल प्रयोग लक्षणीय है। 


... परमपुरुष सर्वव्यापी, सब कुछ का अधिष्ठान, कर्ता एवं अधिपति 
है। वही जीव हुआ है। बाहयदृष्टि से आच्छादित प्रतीत होने पर भी 
प्रत्येक जीव में वह ' अज्जुष्ठमात्र: रवितुल्यरूप:' है। जीव स्त्री भी नहीं, 
पुरुष भी नहीं, नपुंसक भी नहीं। उसका स्वरूप अत्यन्तसूक्ष्म है। कर्म 


के अनुसार विविध शरीर धारण करता है। उसे जानने के पश्चात्‌ शरीर- 
बन्धन से उसकी मुक्ति होती है। 


षष्ठ अध्याय में समस्त उपनिषत्‌ का उपसंहार है। प्रथम अध्याय 
की तरह हो आदिकारण की जिज्ञासा के साथ इसका आरम्भ होता है। 
उसके पश्चात्‌ परमदेवता को ही विश्व-कारण बतलाते हुए पूरे अध्याय 
में उसके स्वरूप एवं महिमा का परिचय दिया गया है। इस प्रसड़ में 
संहिता से मात्र एक मन्त्र आंशिक रूप में उद्धृत हुआ है।' उसकी शक्ति 
परा एवं विविधा है तथा उसके ज्ञान और बल की क्रिया स्वाभाविक है। 
इसका स्पष्ट उल्लेख लक्षणीय है। जिस प्रकार वह विश्वरूप है, उसी 
प्रकार “निष्कलं, निष्क्रियं, शान्तं, निरवद्यं, निरझ्ननम्‌! है। वहाँ वह 
अतिष्ठा है। सर्वातीत है, वहाँ कोई भी, किसी की भी भाति नहीं, दीप्ति 
नहीं। उसकी ही भाति से, प्रभा से सबकी अनुभा है।र 


अर 


२. ९५ उत्तरार््ध वा. सं. ३१।१८। 
२. तु. क. २२१५, मु. २।२।१०; बृ. ४डा४॥१६। 
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अन्तिम श्लोक में कहा गया है कि जिसकी भक्ति परमदेवता में 
एवं गुरु में भी समान रूप से होती है, उसी महात्मा के निकट ही यह 
सब ग्रकट होता है। उपनिषद्‌ में भक्ति का उल्लेख यहीं प्रथम है।' 

अनेक विद्वानों का कथन है कि उपनिषत्‌ कौ रचना अत्यन्त 


विशूद्वुल है। इस अभियोग में सच्चाई नहीं है, वह थोडा लक्ष्य करने पर 
ही समझ में आता है। श्रुति के साथ न्याय के समन्वय की चेष्टा 


उपनिषद्‌ का एक वैशिष्ट्य है।' उससे वेदार्थ-विज्ञान की एक़ हे धारा का 
परिचय प्राप्त होता है, जिसका परिणतरूप हम उत्तरमीमांसा में पाते हैं। 
तत्पश्चात्‌ शुक्लयजुर्वेद की ईश एवं बृहदारण्यक-उपनिषत्‌। 
ईशोपनिषत्‌ संहिता के अन्तर्गत है। यह वैशिष्ट्य अन्य किसी 
उपनिषद्‌ को ग्राप्त नहीं। इसक मात्र अठारह मन्त्रों में ऐसी कुछ बाता 
का उल्लेख है; जो उपनिषद्‌-साहित्ये में अतुलनीय हें। 





१. संहिता में भक्ति के देवता ' भग' हैं, जो भागवर्तों के भगवान्‌ हैं। हम उनके द्वारा 
भक्त अथवा आविष्ट हैं (तु. १॥२४५, वहाँ ' भगभक्त रयि' अर्थात्‌ भक्ति क दवता 
द्वारा आविष्ट शक्ति-ग्रवाह का उल्लेख है, जो ग्रात क॑ प्रतिकूल प्रवाहित हों रहा 
है)। इस आवेश से हमारे भीतर श्रद्धा जागती है (तु. क० - हम सम श्रद्धाविवेश 
१११॥२)। इस श्रद्धा के पश्चात्‌ ही भक्ति।....प्राचीन उपनिषदों में 'गुरु' सज्ज्ञा का 
प्रयोग बहुत ही कम है (छा. ५१०९, ८।१५॥१; मु. १।२।१२), उसकी जगह 
“ आचार्य” सज्ज्ञा प्राप्त होती है। ऋषिपन्था में ' आचार्य और मुनिपन्था में, ' 5203 

- कुछ ऐसा है क्या? क्या विद्ान्‌ ब्रात्य ही गुरु है? नेपाल में आज भी 
को “देभाजु' और गुरुपूजकों को “गुभाजु' कहते हैं। इसमें भी साधना की दो 
घाराओं की सूचना मिलती है। 

२. यही इतिहास-पुराण अथवा स्मृति का भी हा वैशिष्ट्य है। हम मम 

. कृष्णंयजुर्वेद के पश्चात्‌ शुक्लयजुर्वेद - अर्थात्‌ यातयाम कृष्णक का अ 

हे शुकक्‍्लकर्म में उत्तरणा उसका पर्यवसान औपनिषदपुरुष के विज्ञान में। इस विन्यास 
में हमें वैदिक-भावना का एक रूपायन ग्राप्त होता है। यही याज्ञवल्क्य की कीर्ति 
है। कृष्णद्वैपायन के ग्राकतन समन्वयाचार्य वही हैं। 
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३४२ ममता 
जे वेद- 


अनुशासन द्वारा इस उपनिषत्‌ का आरम्भ होता है। फिर कहा जाता 
है कि जगती में जो जगत्‌ है', जो गतिमय है, उस सब को ईश' द्वारा 
उद्भासित देखोगे त्याग के द्वारा ही इसका भोग करो, किसी के धन 
के प्रति लोभ मत करो।' कर्म करके ही यहाँ सौ वर्ष तक जीवित रहने 
कौ इच्छा करो।' जब तुम इस प्रकार कर्म करते रहोगे, तब फिर इसमें 
अन्यथा कुछ नहीं। जो नर उनमें कर्म-लिप्त नहीं होता।" 








ऋकसहिता में 'जगती कहीं भुवन (११५७५, ६।७२॥४), कहीं छन्द (विश्वान्‌ 
.ताजग॒त्या विवेश (१०॥१३०॥५)। यह विश्वेंदेवता का छन्द है। अतएव जगती में 
ईश्वर महाशक्ति की व्यजञ्ञना है। जगत्‌ उसक ही अन्तर्गत है। “चलन्त' इस अर्थ 
म॑ इसका प्रयोग संहिता में अधिक है। ईश, जगत, जगत्‌ त्रिपुटी 
हि / जगत, जगत्‌ - यह एक त्रि 
हल त्‌ - यह एक त्रिपुर्टी प्राप्त 

२. ईश ॥ ईशान ; यह ईशान संज्ञा ही संहिता में बहुप्रयुक्त है। 'ईश्वर' ऋकसंहिता 
में नहीं यजु संहिताओं में है, किन्तु परमपुरुष की पारिभाषिक संज्ञा कं रूप में 
का अथर्वसंहिता में पुरुषसूक्त का जो रूप प्राप्त होता है। उसमें ही हम देखते 
हैं कि अमृतत्वस्यशान:” के स्थान पर ' अमृतत्वस्येश्वर:' (१९।६।४) है। वहाँ भी 
यह प्रयाग पारिभाषिक नहीं। * 

२. संहिता में णिजन्त वस्‌ घातु का अर्थ है उद्भासित करना (तु. ऋ. ३॥१॥१७, ७३, 
१७।५, रे२२, ७९११; ' रूपैरवासयत्‌' १।१६०।२ - यहाँ आच्छादन अर्थ उपयुक्त 
है। यह अर्थ ही यहाँ सड़त है। 

४. त्कक्तेन! त्याग के द्वारा (भाव में क्‍्त-प्रत्यय); ऋक्‌संहिता में त्याग शब्द है 
कं अर्थ हे आहुति। ' भुझीथा:* आत्मनेपद में, अतएव भोग अर्थ ही उपयुक्त 

। त्याग के द्वारा भोग का याज्ञिक प्रतिरूप यज्ञ के अन्त में “इडाभक्षण' है (तु 
गी. ३॥१३)। । । 

५. मा मृधः' : तु. बौद्ध “गर्ध': अशनाया वै पाप्माउमतिः ऐ. ब्रा. २।२। 
5... शतायु को प्रार्थना तु. ऋ. २२७१०, ३॥३६।१०, १०१८४, ८५॥३९ / १5१॥३,४ 

-.. अ. -१९॥६७। मम पल मर मे हु 

3... 5 बू. ढीडी।ररे, छा. ४१४३, ५।१०।१०; कौ...३।१। धर्म-अधर्म से परे होना ही 
इस देश को धर्मसाधना का चरम. लक्ष्य एवं अनन्य वैशिष्ट्य है। 





: बऔैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३४३ 


जो आत्मघाती, वे प्रेति के पश्चात्‌ अन्धतमस्‌ से आवृत असूर्य 
लोक में ही जाते हैं।' देवचेतना के उस पार आत्मा एक है। और सब 
कुछ धावमान, वेगवान्‌ है। किन्तु आत्मा स्थिर है। इसके अलावा वह 
सबका अतिक्रमण कर जाता है।' मातरिश्वा उसके ही भीतर अप्‌ को 
निहित करता है।' वह कम्पित होता है और कम्पित भी नहीं होता; वह 
दूर है, वह पास भी है, वह इस सब कुछ के भीतर है, और बाहर भी 
है। इस आत्मा में सर्वभूत को देखना होगा, अथवा सर्वभूत को ही आत्मा 
के रूप में देखना होगा, जानना होगा। सर्वभूत के भीतर आत्मा को देखना 


होगा। यही एकत्व का अनुभव हैं 





१... लगता है, यहाँ असद्‌ ब्रह्मगाद अथवा शून्यवाद की घ्वनि है। जो अनात्मवादी, वे 
ही ' आत्महन:' ' असूर्या लोका:' वारुणी रात्रि अथवा शून्यता। यह एक प्रकार-से 
असम्भूति अथवा विनाश की उपासना है, जो इस उपनिषद्‌ का अभिप्रेत नहीं। तु. 
१२-१४)। 

२, इसलिए वह “अतिष्ठा:' (तु. ऋ. १०९०१ )। 

३. “मातरि-श्वा' माता अथवा अदिति के भीतर उच्छवसित विश्वप्राण (द्र ऋ 
३॥२।१३ टीका : “मातरिश्वा यदमिमीत मातरि' ३२९१५ अप्‌ विश्वशक्ति को 
धारा (द्र, ऋ ७४७, ४९, १०९, १९, ३०। तु. गौरी का सलिल-लक्षण (ऋ. 

 शाश्दडा४१)। द ् 

४. आत्मानुभव की यह त्रिपुटी ही वेदान्त का सार है। प्रथम अनुभव में आत्मा सब 
कुछ का अधिष्ठान है, द्वितीय में अन्तर्यामी है और तृतीय में सर्वात्मरूप में अनुभव 
की पराकाष्ठा है। संहिता में आत्मा 5 पुरुष। पुरुष भी अधिष्ठानं : दावा भूमि 
'जनयन्‌ देव एक: .....अध्यतिष्ठद्‌ भुवनानि घारयन्‌' ऋ. १०८१॥३-४; 'स भूमि 
विश्वतो वृत्वाउत्यतिष्ठद्‌ दशाज्वुलम्‌ ९०१; विश्वा जातानि परि ता बभूव १२१।१०; 

*. विश्वे. द्‌ उ' ता ; परिभूज्रह्मणस्पति: २२४११; अग्ने ता विश्वा परिभूरसित्मना 

३।३॥१....। पुरुष भी अन्तर्यामी : प्रथमच्छदवरों आ विवेश १०१८१॥१; य आत्मदा 
१२१।२; अम्निर्मतेष्वाविशन्‌ ५।२५।४; वास्तोस्पते चिश्वा रूपाण्याविशन्‌ ७५५१ 
(९।२५।४) ; अस्मे अन्तर्निहिता केतव: १।२४।७...। और पुरुष ही सब कुछ हुआ 
है : १०८१३, ९०११; पुरुष एवेद॑ सर्वम्‌ २; विश्वरूप अमृतानि तस्थों ३।३८।४; 
रूप॑ रूप॑ प्रतिरूपो बभूव ६।४७।१८... संहिता की दृष्टि बहिर्मुखी है, उपनिषद्‌ को 
दृष्टि अन्तर्मुखी है; किन्तु अनुभव एक ही है। प 





८ 
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वह शुक्र है, वह अकाय, अतव्रण है, वह अस्नाविर, शुद्ध और 
अपापविद्ध है। वही चतुर्दिक फैला हुआ है, व्याप्त है। तब वह एक साथ 


कवि एवं मनीषी है, स्वयम्भू एवं परिभू है - शाश्वतकाल से अर्थ का 


विधान करता आ रहा है।' 


: जो अविद्या अथवा असम्भूति की उपासना करता है, वह अन्धतम 
में प्रवेश करता है। किन्तु उसकी अपेक्षा वह भी अन्धतम में ग्रवेश 


करता है, जो विद्या अथवा सम्भूति में रत है।' घीर पुरुषों का कथन है 
कि विद्या अथवा सम्भूति से कुछ और मिलता है और अविद्या अथवा 
असम्भूति से कुछ और मिलता है।' किन्तु जो दोनों को मिलाकर प्राप्त 
करता है, वह अविद्या अथवा विनाश के द्वारा मृत्यु का अतिक्रम करके 


विद्या अथवा सम्भूति द्वारा अमृत का उपभोग करता है।* तत्पश्चात्‌ 





१. जिस प्रकार आकाश में आदित्या संहिता में वरुण एवं मित्रा 

रे. अध्यात्मदृष्टि से विद्या एवं अविद्या, अधिदैवत-दृष्टि से सम्भूति एवं असम्भूति। 
साधना की दो धाराओं की चर्चा हो रही है; जिनमें एक इतिभावना की घाशा है 
और दूसरी नेतिभावना की। ऋषिपन्था में पहली घास की प्रधानता है और मुनि- 
पन्था में दूसरी घारा को। दानों धयराओं को मिला देना ही याज्ञवल्क्य का कृतित्व 
एवं इस उपनिषद्‌ का वेशिष्ट्य हैं तु व. डाडा१०,१५। 


३. पहली प्राप्ति है सारे वर्णों के समाहार आदित्य को पाना, दूसरी ग्राप्ति है अवर्ण 


आकाश को पाना। लोकोत्तर की प्राप्ति कक बिना लोक- प्राप्ति ग्रतिष्ठित नहीं होती। 


४. . यहाँ प्राकृत अथवा असंस्कृत चित्त की अविद्या को लक्ष्य नहीं किया जा रहा है। 


जानते-जानते जानना भी अन्तत: समाप्त हो जाता है - यह मर्मज्ञों-रहस्यविदों 
को वही अविद्या (के. १॥३॥४, २१-३; ऋ. १०१२९।६-७) है। यही तैत्तिरीय का 
असदूत्रह्मवाद २६ (तु. बौद्धनिर्वाण)। “विनाश' संज्ञा श्लिष्ट है - अर्थात्‌ खो जाना 
अथवा चरमप्राप्ति दोनों का ही बोध होता है ( 7/ नश्‌ १० #6७॥' संहिता में)। 
ताण्ड्यब्राह्मण में विनशन-तीर्थ का उल्लेख है' “जहाँ सरस्वती की घारा मरुभूमि 
में लुप्त हो गई। सरस्वती: का आदि एवं अन्त दिखाई यड़ता है, किन्तु बीच का 
जो अंश नहीं दिखता; वही विनशन है। ता. ब्रा. के अनुसार विनशन से घोड़े की 
सवारी द्वारा चौवालीस दिन का (त्रिष्टुप्‌ छन्‍्द की अक्षर सडख्या ४४; यह इन्द्र 
का छन्द है - अर्थात्‌ जो वज़्सत्व एवं मनोवासित प्राण का देवता है; उपनिषद्‌ 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ अल 


प्रार्थना' : सत्य का मुख ढँका हुआ है हिरण्मय पात्र द्वारा हे एकर्ि 
पूषन्‌! हे यम! हे प्राजापत्य सूर्य! तेज को समूढ् करो, एकत्र करो, और 





में रुद्ररूपी प्राण की सडख्या ग्यारह; अतएवं ४४ दिन में नचिकेता की तरह सा क्‍ 
के द्वार से होकर तीन प्राणों की भूमि पार करने पर चौथी प्राणभूमि के गन्तिम 
छोर के समीप अमृत का उत्स प्राप्त होगा- यह ध्वनि है) रास्ता है। 2 
प्रास्ओवण'; पृथिवी से स्वर्ग भी उतनी ही दूर। सरस्वती सम्मित पथ से स्वर्ग में जाना 
होता है और ऊपर की ओर उठते हुए स्रोत के प्रतिकूल जाना होता है २५।१०।१, 
१२, १६)। तात्पर्य यह है कि सरस्वती विद्या की धारा है, जो आदित्य में क 
अखण्ड चेतना में पहुँचा देती है (वा. २५।१०॥११)। प्राकृतचेतना के | पा 
'ऊपर की ओर उठते हुए जाना होगा। कुछ दूर जाकर जब धारा लुप्त हा जा थे 
है, तब याज्ञवल्क्य की भाषा में सज्ज्ञा नहीं रहती (बृ. २४॥१२)। कठोपनिषद्‌ 
यह बैवस्वत यम की पुरी में नचिकेता का त्रिरात्र वास है। तत्पश्चात्‌ दिव्यचेतना 
के साथ लौट आना। तब अमृत का उपभोग। जिसे रहस्यविदों 3 दृष्टि रे सब 
छोडे, सब पावे' कहा जाता है। पुरुष तब संहिता को भाषा में नवेदा: 
न ५ (अध्याय समाप्ति) | 
२ ्‌ जा दा हिरण्ययं वरुणो वस्त निर्णिजम्‌ १२५॥१३। ' हिरण्यय द्रापि' 
अथवा हिरण्मय-पात्र वरुण की शून्यता को घेरे आलोक का आवरण हैं। छा. में 
यही आदित्य का 'शुक्लं भा:' एवं 'नील॑ परःकृष्णम्‌! (१६६), पलक 
में सदब्रह्म एवं असदूब्रह्म। आदित्यबिम्ब के उस पार सत्य है, उसके लिए सूः । 
को भेद कर जाना होगा (तु. मु. १३२।११; छा. 'लोकद्वार का अपावरण (२।२४; 
2 स्तरों प्रोधन। पहले हम उसे प्राजापत्य 
चेतना के उत्तरायण के तीन स्तरों पर तीन सम्बोधन । पहले हम | 
सूर्य के रूप में देखते हैं - जो 'विवस्वान्‌' रूप में आत्मचैतन्य की व्याप्ति 8 
दीप्ति है। उसके पश्चात्‌ ही यम अथवा मृत्यु का अन्धकार उतर आता है। उस 
पश्चात्‌ पुनः एकर्षि पूषा का सन्‍्धानी आलोक फूंट पड़ता है। तु. सरस्वती की अप 
टीका. ४७१। निरुक्त के दैवतकाण्ड में अश्विद्दय से विष्णु तक विष्णु की रे 
का जो वर्णन है, उसमें सूर्य का स्थान पाँचवाँ है और पूषा का छठा स्थान है। 
योग की दृष्टि से एक विशुद्धचक्र है और एक आज्ञाचक्र है। दोनों के बीच के 
एक सेतु है। ऋकसंहिता में पूषा का एक वैशिष्ट्य देखते हैं कि वह 'नष्ट हा 
खोए हुए पशुओं को वापस लाता है, वह हमारी “गवेषणा'..का सहायक है। 
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रश्मिसमूह को व्यूढ़ करो', व्यूहित करो। तुम्हारा जो कल्याणतम रूप है, 
मैं वही देखूँगा।' वही हाँ, वही जो पुरुषरूप है, वही में हूँ।' 


उसके पश्चात्‌ सिद्ध का अनुभव और सड्ढल्प इस प्रकार है - 
'मेरे निकट वायु, अनिल, अमृत और यह शरीर भस्मान्त है।' 





-अर्थात्‌ जो चेतना विनाश के अँधेरे में गहरे उतर जाती है, उसे फिर पूषा जगा 
देता है। यही योग की भाषा में भ्रूमध्य में चेतना का बैन्दवर्सहनन है। एक्र्षि 
विशेषण से वही सूचित होता है। “ऋषि' शब्द श्लिष्ट है, जिससे अग्रया बुद्धि की 
सूचीमुख या सुई की नोक जैसी दृक्‌-शक्ति का बोध होता है ( /ऋष्‌, देखना, 


विद्ध करना)। संहिता में एकर्षि का यह परिचय : स्कम्भ ब्रह्म में वह अर्पित 


अथवा सहत (अ. १०७१४); “यम यो विद्यात्‌ स क्रयाद्‌ यथैकर्षि विजानते' - 
अर्थात्‌ यम को जानने पर ही एकर्षि जैसा विज्ञान प्राप्त होता है (का, ४०११ ५); 
तैे० आ. ६।५२, वहाँ सायणभाष्य बृहदारण्यक के वंश-ब्राह्मण में एकर्षि का 
उल्लेख है : ब्रह्मविद्या एकर्षि से प्रध्वंसन में सञ्चारित हुई। प्रध्वंसन से यम में, 
यम से अथर्वा इत्यादि में, (२।६॥३)। प्रश्नोपनिषद्‌ में प्राण ब्रात्य एवं एकर्षि 
(२।११; तु. मु० ३।२।१०)। यहाँ जिस प्रकार 'एंकर्षि' उसी प्रकार ईशान भी ' एक 
ब्रात्य: (अ, १५।१।६) , इन्द्र 'एकवीर' (ऋ. १०।१०३।१)। एकर्षि यूषा छान्दोग्य 
में 'अमानव पुरुष” (४१५७५, ५११०२), बृहदारण्यक में मानस पुरुष (६।२।॥१५)। 


१. विकोर्ण रश्मि के संहत होने पर ही तेज उत्पन्न होता है। वह तेज ही फिर सन्धानी 
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आलोक की तरह ऊपर की ओर फैल जाता है। 

यह रूप आदित्यमण्डल के मध्यवर्ती हिरण्मयपुरुष अथवा पुरुषोत्तम का (छा. 
१॥६।६) है। 

इस सायुज्य का अनुभव ही वैदिक साधना की परमासिद्धि है। क्‍ 
' साधारणत: मृत्युकालीन प्रार्थना के रूप में इन दोनों भन्त्रों की व्याख्या की जाती 


है। वस्तुतः यह सत्यधर! को (१५) देखकर पुन: यहाँ नचिकेता की तरह लौट 
' आने का वर्णन है। 


: ' भस्मान्त' अग्निष्वात्त, योगाग्निमय। साधुओं के शरीर में राख मलने का भी यही 


तात्पर्य है। 





बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ दी ज 


है क्रतो) स्मरण करो, कृत को स्मरण करो। हे अग्नि! हमें सुपथ 
द्वारा रयि के मध्य ले चलो, तुम पथ की सारी खबर रखते हो। हे देवता! 
सर्पिल पाप को दूर करो, तुम्हारे प्रति बार-बार हमारा नमस्कार 


यहाँ ही इस उपनिषद्‌ का उपसंहार। भावना की ये विशेषताएँ 
लक्षणीय हैं : ईश्वरचैतन्य के द्वारा सब कुछ उद्भासित देखना होगा। 
त्याग और भोग के बीच विरोध नहीं। जीवन हेय नहीं। किन्तु निर्लिप्त 
होकर कर्म करते रहना होगा। आत्मानुभव का चरम - अर्थात्‌ आत्मा ही 
सब कछ है। अविद्या एवं विद्या का तथा असम्भूति एवं सम्भूति का 
क्‍ सामझस्य, सहवेदन चाहिए। जिस प्रकार आलोक का आवरण हटाकर 
सत्य को देखना होगा, उसी प्रकार उस परमपुरुष के कल्याणतम-रूप 
"को भी देखना होगा। वह और मैं एक। अमृत-जीवन में में उसका ही 
क्रतु अर्थात्‌ सृष्टि-सड्ूूल्प हूँ।* 

“ उसके पश्चात्‌ शतपथ-ब्राह्मण की बुहदारण्यकोपनिषद्‌। यह उपनिषत्‌ 
ब्राह्मण की तरह ही आयतन में एवं गुरुत्व में यथार्थत: बृहद्‌ है। कुल 
छह अध्याय हैं। प्रत्येक अध्याय कई ब्राह्मणों की समष्टि है। सम्प्रदायविदों क्‍ 
ने दो-दो अध्यायों को लेकर एक-एक काण्ड अभी, मधुकाण्ड, 
मुनिकाण्ड अथवा याज्ञवल्क्थकाण्ड को कल्पना को है। का 
एवं माध्यन्दिन दोनों शाखाओं में ही यह उपनिषत्‌ उपलब्ध है। 





१. "क्रतु' सृष्टि का सड्डल्प। “कृत' सत्य (तु. प्र. १९, ऋ. १०११११; गीता. 
साडख्ये कृतान्ते १८।१३); पाँसे के चार बिन्दु भी 'कृत' (दर. ऐ. ब्रा. ७३१५; हा 
४। १।६ , ३८; तो फिर 'कृत' 5 चतुष्पात्‌ अथवा “सत्य” चुलोक में जो सिद्ध हैं, 
उसकी साधना पृथिवी पर चलेगी। 

२. 5 ऋ. १।१८९।१। 'रयि' प्राण संवेग। हु के 
यही याज्ञवल्क्य का परिपूर्ण जीवन-दर्शन है। मूल भावों को हम बृहदारण्यक में 
ही पाते हैं। ५ ह 

४. लक्षणीय, प्रत्येक काण्ड के अम्त में ही एक वंश-ब्राह्मण हैं। 





उेंड८ क्‍ श 


वेद-मीमांसा वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ 


जमी, वही यृथिवी हुई। तब मृत्यु ने पृथिवी क॑ साथ श्रम करना शुरू 
किया। उसके श्रम एवं तप से तेजोरस प्रकट हुआ, वही अग्नि है। 
अप्‌ में प्रतिष्ठित यह अग्नि प्राणरूप में सर्वमय है। उसने स्वयं को _ 


आध्यशडडूराचार्य ने अपने प्रसिद्ध भाष्य की रचना काण्व-शाखा के ऊपर 
की है! द 


प्रथम अध्याय के प्रथम ब्राह्मण में अश्वमेध-याग की अश्वोपासना 





का उल्लेख है।' अश्व विश्वरूप का प्रतीक है ' समुद्र एवास्थ बन्धु: 
समुद्रो योनि: 


द्वितीय ब्राह्मण में अश्वमेध-रहस्य की ही अनुवृत्ति - सन्धाभाषा 
में इस प्रकार है- क्‍ 


पहले यहाँ कुछ भी नहीं था। यह मृत्यु अथवा अशनाया द्वार 
आतृत था। अशनाया ही मृत्यु है।' उसके पश्चात्‌ मन में आया. मैं 
आत्मकान्‌ होऊ। वह प्रज्ज्वलित होकर जलते-जलते चलता रहा।* उससे 
_+>उत्नन्‍न हुआ। यह अप ही अर्क है।/ उसके ऊपर जो गाढ़ी परत 


“यह उपनिषत्‌ काण्वशाख्रा का सत्रहवाँ काण्ड। माध्यन्दिन में शुरु श्थाड से; पहले 
के तीन अध्याय प्रवर्ग्याधिकरण। व्याख्या में काण्वशाखा का अनुसरण किया जा 
रहा है। 

२. माध्यन्दिन में यही १०६४, अग्निचयन के अन्त में। द्र. अश्वस्तुति ऋ० ११६२ 

१६३; प्रथम में क्रिया का प्राघान्य है, द्वितीय में तत्त्व का। ह 

'त्रीणि त आहुर्दिवि बन्धनानि त्रीण्वप्सु त्रीण्यन्त: समुद्र” १॥१६३।४; 'सुरादश्व॑ वसवो 

निरतष्ट' २। अन्यत्र अश्व, ओज का प्रतीक (ऋ.,. १०७७३॥१०)। 

४... 5 माध्यन्दिन १०६॥५। 

५. तु. ते. ब्रा. ३४९।१५॥२; शतपथ ब्राह्मण. अशनाया वै तम: ७ २२२१; ऐ. ब्रा 
अशनाया वा पापमा35मति : २॥२। संहिता में यह काम: तु. ऋ. कामस्तद)्े 
समवर्तताधि मनसो रेत: प्रथम यदासीतू १०।१२९॥४। अतएव मृत्यु एवं अशनाया 
एक युग्म है; अर्थात्‌ अव्याकृत ही कामना अथवा नित्य परिणाम की उन्मुखीनता। 
यहाँ हमें असदूवाद की सूचना प्राप्त होती है (तु. ऋ. १०॥१२९)। 

६. मूल में है “मनोउकुरुत' तु. प्र, 'मनः कृतेन” ३।३ ईक्षा का बोध होता है। 

५. मूल में अर्चन्‌'; तु. अर्चि;। संहिता में यह अर्थ अनेक स्थानों पर है। 

४ अंक ॥ तप; (तु. तुच्छयेनाभ्व पिहित॑ यदासीतू तपस्तन महिनाजायतैकम १०। 
5६२९३; ऋतञ् सत्याञ्राभीद्धात्‌ तपसो5 ध्यजायत १९०।१)। उसका ही दूसरा रूप 
कारण-सलिल है, जिसमें निहित है (तु. गौरीमिमाय सलिलानि तक्षती ११६४।४१; 
अपां गर्भो नृतमो यहो अग्नि: ३।१।१२.... )। द ह 
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अग्नि, वायु एवं आदित्यरूप में तीन प्रकार से व्याकृत या अभिव्यक्त 


किया।' द 

मृत्यु ने फिर चाहा कि मेरा द्वितीय आत्मा जन्म ले! तब मन ही 
मन मिथुनीभूत वाक्‌ के सार्थो सद्भत होने से जो रेत: पात हुआ, वही 
संवत्सर हुआ, उसके पहले संवत्सर नहीं था।' संवत्सर काल-भरण के 


पश्चात्‌ वही बीज कुमार रूप में जन्मा। मृत्यु ने मुख फाड्कर उसे 
निगलना चाहा। कुमार भय से 'भ्याँ” शब्द कर उठा। वही शब्दवाक्‌ 


हुआ मृत्यु ने देखा कि इसे खाने से पेट कितना भरगा? तब अपन इस 


की 





मूल में अश्राम्यत्‌” श्रम किया, धाशह्टा5०व ॥र्फ्शा तु. ' श्रमण' (तै. आ० 


रै- कक 
राछा१)। यह अग्नि ही संहिता में वैश्वानर (द्र, ऋ. ३२ भूमिका; तु. ऋ. 
१णड५११)। हि 

२. तू वा. स. “विंदूम्ता ते अग्नि जेघा जवयाणि १२१९; श. ब्रा. अग्निर्वायुरादित्य एतानि 


. हास्य जेधा त्रयाणि द्ाकाडाड। त्रिभुवन की सूचना। 
३. प्रथम आत्मा वैश्वानर अग्नि, द्वितीय “विराट्‌' (तु. ऋ. १०९०५)। 
४. वाक से सृष्टि। संहिता में यह वाक्‌ 'गौरी' (तु. ऋ. गौरीमिंमाय सलिलानि तक्षती. 
...तस्या: समुद्रा अधिवि क्षरन्ति.....ततः क्षरत्याक्षर तद्‌ चिश्वमुपजीवति _ 
११६४।४१-४२)। एकपदीवाक्‌ ओमू्‌; आकाश का आदिस्पन्द है। उसीसे सृष्टि 
अत्तएव प्रजापति को “वाचस्पति' एवं “विश्वकर्मा' को सज्ज्ञा दी गई है 
(१०८१॥७)। हे 
संवत्सर काल का प्रतीक है, इसलिए कि यही वस्तुतः हमारी प्राकृतचेतना में 
कालमान की व्याप्ततम इकाई है (तु. 5 आह. संवत्सरो हक (ऋ. 
०१९०१२)। 'रेत:” ॥ “रयि' प्रवेग (तु. 'मनसोरेत:' ऋ., १०१२९४)। 
ध. हा जातक “विराट! (ऋ. १०९०५) इस बार मुहाहित वाक्‌ की अभिव्यक्ति होती 
है (तु. १।१६४४५)। मृत्युग्रस्त होकर ही सृष्टि में सब कुछ का विस्तार हो रहा 


है। 


एज. 
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द्वितीय आत्मा और उसके उसी वाक्‌ द्वारा उसने सब कछ रचा।* फिर 
जो कुछ, जितना कुछ रचा, वह सब कुछ ही लील लिया। 


उसके पश्चात्‌ मृत्यु ने एक महायज्ञ करना चाहा।* फिर उसने श्रम : 


किया, फिर तप किया। फलत: उसका यश अथवा वीर्य ऊर्ध्वगामी 


हुआ। प्राण को ऊर्ध्वगति से शरीर स्फीत हो उठा।+ किन्तु 
शरीर में ही था।' क्‍ ४७9 


हा फिर उसने चाहा कि मेरा यह शरीर मेध्य हो। मैं इसे लेकर 
आत्मवान्‌ होऊ। उसका वही शरीर ही अश्व हुआ।* फिर उसे उसने 





१. मृत्यु का सड़म गुहाहित अथवा अव्यक्त वाक्‌ क॑ साथ हुआ और विराट्‌ का सड्भम 
अभिव्यक्त वाक्‌ के साथ। एक कारणावस्था है और एक कार्यावस्था है। 

९ अतएव मृत्यु ही अन्नाद अथवा परमचेतना है, वही अमृत है। कठोपनिषद्‌ में भी 

मृत्यु का यही परिचय प्राप्त होता है। और भी तु. बृ. १२।७। 

े. न्‍्ज मृत्युतरण अश्वमंधयज्ञ हुआ। अश्वमेध के अश्व के सम्बन्ध में कहा गया 

7 ने वा उ एतन्‌ प्रिय न रिष्यसि, देवाँ इदेषि पथिभि: सुगेभि:' (ऋ. 
११६२।२१)। यह बात यजमान के पक्ष में भी उपयुक्त है। इं 

क्त 
यजमान का ही निष्क्रय है। बा पक मत 
४. मूल में “यशो वीर्यम्‌। दोनों समानार्थक हैं। संहिता में भी वही। 'यश': < # 


(विशेष प्रणिधान योग्य) यश्‌ ॥ ईश्‌ (जिस प्रकार ॥/ क्‍ 
(विशेष प्रणिधान योग्य) क. १३।२।) कार #“यजू॥ ईज्‌ तु. ईजान : 


५. हज स्वाभाविक अनुभव है। अध्यात्मदृष्टि से अश्वमेध ओज:शक्ति को 
॥मी करने की साधना है। तु. ते. एतत्ततो भवति, आकाशशरीरं ब्रह्म १।६ 


5: मन यहां षष्ठ इन्द्रिय नहीं; आत्मा (झशाराए) है। यह अर्थ ही ग्राचीनतर है (तु 


, १४ में स्थानों पर ' ' 
१७)। इसलिए उपनिषद्‌ में अनेक स्थानों पर “मनोमय' ब्रह्म का विशेषण 


७. तृतीय बार आत्मन्वी 
328 त्मन्वी होने का अर्थ है दिव्य शरीर प्राप्त करना, जो यज्ञ से उत्पन्न 


८. अब तुलनीय प्रथम ब्राह्मण। 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ कम 


अवरुद्ध नहीं किया। संवत्सरकाल तक इस रूप में रखकर अपने निकट 
ही उसका आलम्भन किया।' द 
आदित्य ही. अश्वमेध है और इस अश्वमेध की अग्नि ही अ्क है। 
और बह एकमात्र देवता मृत्यु है। आदित्य, अग्नि अथवा मृत्यु इन तीनों 
का जो एक देवता है, वह पुनर्म॒त्यु को जीत लेता है - इसलिए कि मृत्यु 
ही उसका आत्मा हो जाता है।' वह मृत्यु को प्राप्त नहीं होता। 
तत्पश्चात्‌ तृतीय ब्राह्मण में प्राणोपासनाँ है। आधाररूप में सनातन 
देवासुर-सड्याम द्वारा प्रकरण का आरम्भ किया गया है। देवता और 
असुर दोनों प्रजापति की सन्तान हैं। असुर सडरख्या में अधिक हैं, देवता 
कम, दोनों में गुत्थमगुत्था चलता ही रहता है। देवताओं ने निर्णय किया 
कि हम यज्ञ में उदगीर्था द्वारा असुरों को पराजित करेंगे। 
यह यज्ञ अध्यात्मयज्ञ है, वाक्‌, प्राण, चक्षु, श्रोत्र एवं मन उद्गाता 
ऋत्विक्‌ हैं।* उन्होंने उदगान करते हुए देवताओं के लिए भोग ओर 
अपने लिए कल्याण की कामना की।” उसी भोगाकाज्ला के छिद्रपथ से 
आकर असुरों ने उन्हें पापविद्ध किया, और जीवन-यज्ञ निष्फल हो गया। 





२. अर्थात्‌ दिव्यचेतना को सर्वत्र प्रसारित करक युन: उसे अपने भीतर समेट लिया। 
यह सहज समाधि की साधना है। 

२. अग्नि आत्मचैतन्य, आदित्य विश्वचेतन्य और यम (मृत्यु) विश्वातीत चेतन्य। तु. 

ऋ. अग्नि यम मातरिश्वानम्‌ आहुः (१।१६४४५)। उसके पहले ही अग्नि-इन्द्र- 

सविता मित्र-वरुण का उल्लेख है। फिर, अग्नि-सविता-मित्र-वरुणरात्रि का 

उल्लेख (१।३५।१)। सर्वत्र एक ही भाव है। अश्वमेघ का अश्व यजमान का ही 

प्रतीक है, उसकी गति परम सघस्थ की ओर है (ऋ. १॥१६३।१३)। 

यहाँ से माध्यन्दिनशाखा में उपनिषद्‌ का आरम्भ श४ा४। 

४. तु. छा. ११२३; कौ. ३; प्र. २। संहिता की अधिदेवत-दृष्टि में यह प्राण, बायु 
अथवा मातरिश्वा है। 

५... तु. छा. १॥१-९। | 

६. इस प्रकार द्रव्ययज्ञ ज्ञानयज्ञ में रूपान्तरित होता है (तु. गी. ४॥२५-३३)। 

७. इन्द्रियों का भोग दिव्य एवं कल्याण होने पर भी वह प्रेय को ही उपासना है (तु, 
क. १।२।१-३) अतएव वह परम पुरुपार्थ नहीं। द 
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तब देवताओं ने मुख्य ग्राण को उदगाता नियुक्त किया उस पर 
आक्रमण करने पर असुर विध्वस्त हो गए। मुख्य ग्राण ने तब वाक्‌ 
इत्यादि से पाप अथवा मृत्यु को अपसारित करके उन्हें अमृत कर दिया। 
तब वाक्‌ हुई अग्नि, प्राण वायु, चक्षु आदित्य, श्रोत्र दिक्‌ एवं मन सोम 
हुआ। 


यह मुख्य प्राण ही आइ्लिरस है, वही बृहस्पति ब्रह्मणस्पति साम 
अथवा उद्गीथ है। को 


जब प्रस्तोता पवमानस्तोत्र का गायन आरम्भ करें; तब यजमान को 
जप करना होगा, “मुझे असत्‌ से सत्‌ की ओर ले चलो, “मुझे अन्धकार 
से प्रकाश की ओर ले चलो', “मुझे मृत्यु से अमृत अथवा अमरत्व की 
ओर ले चलो" जिस की संज्ञा है अभ्यारोहा' 

उसके पश्चात्‌ चतुर्थ ब्राह्मण में सर्वात्मक आत्म-विद्या और ब्रह्म- 
विद्या तथा प्रसड्भत: विश्व-सृष्टि का विवरण इस प्रकार है-- 


 # आरम्भ में यह सब पुरुषरूप में आत्मा ही था।* इस आत्मा ने 
अनुवीक्षण, पर्यालोचन करके स्वयं के अतिरिक्त अन्य किसी को भी 


१. मूल में 'आसन्य प्राण” है। यह ग्राण अग्निस्वरूप है (प्र. ४३) उसकी सात 
- शिखाएँ ऊ्बंग्रोता होकर शीर्ष का आश्रव ग्रहण करती हैं, इसलिए आसन्य 
अथवा मुख्य प्राण को शीर्षण्य भी कहा जाता है (श. ब्रा. १शाराध्वाड; तै ब्रा. 
शाराडा३; ...)। प्राणाम्नि की सात शिख्तराएँ ही 'सप्ता्ि:” प्र० ३५; तु. ऋ. 
सप्तरश्मिमम्निं ११४६॥१; वद्यय : (सप्तजिहवा: ३६॥२) आस्य अथवा मूर््धा में 
सात इन्द्रियपथ से बाहर आती है। इसलिए मुख्य प्राण को आश्रय करने का अर्थ 

है ऊर्ध्वज्नोता मूर्दधनयचेतना का आश्रय ग्रहण करना। (द्र, गीता. ८१२) तब वहाँ 





वैश्वानर अग्नि का आविर्भाव होता है (तु. ऋ. आसन्ना पात्र जनयन्त देवा: - 


६।७।१)। वह ही अमृतस्वरूप आसन्य प्राण (ऋ. अमृत म आसन्‌ ३२८६।७)। 

२. अर्थात्‌ चेतना का उत्तरायण, प्राण को ऊर्घ्वेश्लोता करना। यहाँ यह एक विशेष 
विधि है, किन्तु इसका ग्रयोग सामान्य रूप में किया जा सकता है। 

रे- इस पुरुषविधता का परिचय हमें ऋकसंहिता के पृरुषसूक्त में प्राप्त होता है 
(१०।९०)। पुरुष की एक और सज्ज्ञा है 'विश्वरूप! (द्र. ऋ. ३।३८४, ५५ १९, 
५६।३ ६।४१॥३....)। द्वितीय ब्राह्मण में मृत्यु अथवा असत्‌ को हमने जमगत्‌-मूल 
क॑ रूप में देखा था, यहाँ हम आत्मा अथवा सत्‌ को देखते हैं। दोनों ही मत थे। 
(तु. छा. ६६२।१-२) का 
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: नहीं देखा। इसलिए वह शुरू में ही बोल पड़ा, - 'सो5हमस्मि' - मैं वह 


हूँ। वह अहंनामा “अहम! नाम वाला हुआ। उसने इस सब कुछ के 
पूर्ववर्ती एवं समस्त पापों को उषित-दग्ध कर दिया है, इसलिए उसकी 
सज्ज्ञा 'पुरुष' हुई।' ह 

एकाकी होने से उसे भय का बोध हुआ। किन्तु जब देखा कि 
उसके अतिरिक्त और कुछ है नहीं, तब उसका भय दूर हो गया।' 

किन्तु एकाकी होने से उसे तुष्टि प्राप्त नहीं हुई। एक और की 
कामना की। इस प्रकार वह ऐसा हो गया, जैसे स्त्री-पुरुष निविड आनन्द 
में युगनद्ध हों।' तब उसने स्वयं इस देह को पति-पतली रूप में विभाजित 
किया। याज्ञवल्क्य ने कहा- जब हम एक, तब एक-एक जन अर्द्धबुगल 
अथवा द्विदल अन्न क॑ आधे भाग जसा हैं। इसीलिए तो यह आकाश स्त्री 
द्वारा पूर्ण होता है।' 

इसके पश्चात्‌ आत्मा पत्नी' के साथ सड्भत हुआ। उसने सोचा यह 
क्या? स्वयं से मुझको जन्म देकर फिर मुझसे समागम कर रहा है। तो 





१. अध्यात्मदुष्टि से यह चेतना क॑ उत्तरायण का चित्र हैं। पाप अथवा ट्वेतबुद्धि का 

(तु. छा. १२।१-८) अतिक्रमण करक॑ इस आदितम अवस्था में पहुँचा जा सकता 
| क्‍ ेु 

रे. (जी कल से यह मोक्ष भीति है, सुषुष्ति से जाग उठने पर आरम्भ में जैसा 
होता है। ह 

३. तु. बृ. ४३।२१। अर्द्धनारीश्वर का सामरस्य। ऋकसंहिता में वाक्‌ और ब्रह्म का 

: मिथुन (१०।११४।८), उसी प्रकार घेनु और वृषभ का (१०॥५।७, ३।३८॥७; और 

भी तु० माता पितरमृत आ बभाज घीत्यग्रे मनसा स॑ हिजम्मे १।१६४ा८। 

४. मूल में 'स्व:' क्रियापद < असू + लट्‌ वस्‌ (॥आ8/८ & ४४0८८्था 2! आत्मा 
में पति-पत्नी एक; तु. बृ. याज्ञवल्क्य मैत्रेयी संवाद २४५, अ. स. १४ाराछर; 
बु. ६४४२०; ऋ. समझन्तु विश्वेदेवा: समापो हृदयानि नौ १०८५।४७॥ 

५... तु. केनोपनिषद्‌ तस्मिन्रेवाकाशे स्त्रियमाजगाम शाश्र। 

६. पत्नी कौन? आदिशडूराचार्य बतलाते हैं शतरूपा। वरन्‌ वाक्‌ कहना अच्छा (तु. 
बृ. १२४; ऋ. १०।११४।८, वाचस्पतिं विश्वकर्माणम्‌ ८१॥७। 
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मैं पलायन करूँ।' तत्पश्चात्‌ मानवीरूप त्यागकर वह जो भी रूप धारण 
करती, आत्मा पुरुष होकर उससे समागम करता। इस प्रकार चींटियों तक 
स्त्री-पुरुष जोड़े की सृष्टि हुई।' 

तब आत्मा ने जाना कि में ही तो यह सृष्टि हूँ। उसके बाद हाथ 
द्वारा मन्थन करके मुह से उसने अग्नि की सृष्टि की।* समस्त देवता इस 
अग्नि की ही विसृष्टि हैं! आत्मा ने रेत: से सोम की सृष्टि की।" अग्नि 
अन्नाद हुआ और सोम अन्न हुआ। अग्नि सोम के आवेश से जगत्‌ की 


मर्त्धारा अमरत्व की ओर चल पड़ी।* अतएवं इस धारा का नाम 


अतिसृष्टि हुआ। 





१. तु-श. ब्रा. प्रजापतिहव स्वां दुहितरमभिदध्यौ, दिवं वा उषसं वा, मिथुनी एनया 
स्यामिति ता सम्बभूव १७४१; ऋ. स्वायां देवो दुहितरि त्विषिं घात्‌ १७१।५ (८) 
३।३१।१, १०६१७, १।१६४३३। शक्ति पुरुष की आत्मशक्ति, अतएव आत्मजा, 
फिर उस पुरुष और शक्ति का संयोग ही सृष्टि है। 

२. यह अवरोह-क्रम है, विसृष्टि अथवा व्याकृति। आरोह-क्रम का प्रसड़ इसके 

पश्चात्‌ हैं, जो अतिसृष्टि हैं। 

यहा आध्यात्मिक-दृष्टि से ऊर्ध्वमन्थ (तु. ते. आ. २।७।१) है। इसका अनन द्वारा 

अतिरोहण भी कहा जाता है (ऋ. १०॥९०१२; तु. अभ्यारोह बृ. १।३॥२८)। 

'मुखादिन्द्रश्चाग्निश्च' (ऋ, १०॥९०॥१३)।! 

४. यह वेश्वानर अग्नि द्र, ऋ. ३२ भूमिका; तु. अम्निर्ह न: ग्रथमजा ऋतस्य 
१०।०।७)। 

५. . तु. प्र. रयिरेव चन्द्रमा : १५ : रयि॥ रेत: < ै(री। 

5... दर. ऋ. १॥९३। आरोह-क्रम में, अग्नि अभीप्सा की ऊर्ध्वशिखा है और सोम अमृत 

'की दिव्यधारा है; पुन: अवरोह-क्रम में अग्नि दिव्यचेतना का आवबेश है, सोम 

पार्थिव आनन्द का उच्छलन है, छलकन हे (आन्यं दिवो मातरिश्वा जभारामथ्नादन्यं 
परि श्येनो अद्े:'! ऋ. १॥९३।६। अग्नि पुरुष है, सोम प्रकृति है। दोनों में ओत- 
प्रोत। तन्त्र में अग्निसोमात्यक। संहिता में हम देखते हैं दोनों मिलकर ' अधिन्दतं 
ज्योतिरेक बहुभ्य: .......उरुं यज्ञाय चक्रथुरु' लोकम.....दीदयतं बृहतू ऋ. १।९३।४, 
६, १०। का 


नए 
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सब कुछ अव्याकृत था, उसके बाद इसी प्रकार नाम और रूप 
व्याकृत अथवा आकारित हुए। आत्मा सबके भीतर अनुप्रविष्ट' होकर 
विश्वम्भर अग्नि की तरह स्थित है। वह प्राणन, वचन, दर्शन, श्रवण, 
मनन के कारण क्रमशः प्राण, वाक्‌, चक्षु, श्रवण एवं मने है। किन्तु यह 
उसका खण्ड-खण्ड परिचय है। आत्मा के रूप में ही समग्र-भाव से 


प्में है र्‌ 
उसकी उपासना करनी होगी। आत्मा के अन्तर्गत सब एक रूप में है। 


यह आत्मा अन्तरतम है, जो पुत्र से, विचत से और सब कुछ से अधिक 
प्रिय है।* 

उसके पश्चात्‌ ब्रह्मविद्या। लोग सोचते हैं कि ब्रह्मविद्या से हम 
सर्वेसर्वा होंगे। किन्तु ब्रह्म क्या जानकर सर्वमय हुआ? 

आदि में यह सब ब्रह्म ही था। उसने स्वयं को ही  अह ब्रह्मास्मि 
रूप में जाना। उसीसे वह यह सब हुआ।“ फिर देवता, ऋषि अथवा 
मानवों में जिसे ही ग्रतिबोध होता है, वही ब्रह्म होता है।' वामदेव भी 
वही हुए थे।* 'अहं ब्रह्मास्म' यह बोध जिसे होता है, वह सब होता है। 
वह देवताओं का आत्मा होता है इसलिए उनका कोई अधिकार उसक 
ऊपर नहीं रहता। 'देवता अलग, मैं अलग' इस ज्ञान क॑ द्वारा जा उपासना 
करते हैं, वे देवताओं क॑ पशु अर्थात्‌ भोग्य हैं। इसलिए देवता चाहते नहीं 
कि लोग ब्रह्मविद्या की जानकारी प्राप्त करें। 





तु. ऋ. १०।८१॥१; छा. ६।३।३; ते. २६, ऐ. १॥३।१२.......। 
तु. कौ. तमेतमात्मानमेते आत्मानोडन्ववस्थन्ति ४॥२० 
अतएब पुत्रैषणा एवं वित्तेषणा को छोड़ना होगा (बू. ३५॥१)। 
यह होना ही 'सम-भूति'; विभूति उम्तका अगला धाप है। तु. समूहन म॑ तेज, व्यूइन 
में रश्मिजाल (ई. १६)। और भी तुलनीय ऋ. दश शत्ता सह तस्थुस्तदक दवाना 
श्रेष्ठ वपुषामपश्यम्‌ ५६२१; अहमेव.....आरभमाणा भुवनानि विश्वा.....एतावती 
महिमा 'सम्‌ ब॒भूव' १०॥१२५।८; एक वां इंदं वि ब्ञभूव सर्वम्‌ ८५८॥२)। 

५... के. २४; बृ. ४४।१२३। 
६. तू. मु. ३२॥९ 

७. द्र. ऐ. शा५; ऋ. ४।२६॥१, २७।१! 

८... तु. ऋ. १।१६४४८६ 
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३५६ ह बेद-मीमांसा 


एक ब्रह्म की ही विभूति यह सृष्टि है।' पहले देव-सृष्टि, उसके क्‍ 


पश्चात्‌ उसी आदर्श के अनुसौर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य एवं शुद्र रूप में 
मनुष्य-सृष्टि होती है।' उसकी अतिसृष्टि धर्म है*, जो श्रेयोरूप है। धर्म 
और सत्य दोनों एक हैं।* 

तत्पश्चात्‌ फिर आत्मविद्या का प्रसड़ है : 


आत्मा ही सबका स्वलोक अथवा स्वधाम है। इस स्वधाम की ही 
उपासना करोगे। जो ऐसा करते हैं, उनके कर्म का क्षय नहीं होता।" जो 
चाहते हैं, इस आत्मा से ही उसकी सृष्टि होती है।+ 


आत्मा ही सर्वभूत का लोक -या धाम अथवा आश्रय है। आत्मज्ञ का 
जो होम और याग है, वही देवलोक है, वेदानुवचन ऋषिलोक है, 
पितृतर्पण और पुत्रोत्यत्ति पितूलोक, लोगों को आश्रय -और आहार देना 
[४४४ ल्‍ञ सर्वभूत क॑ लिए बलिप्रदान भूतलोक है।* अर्थात्‌ वह 
सर्वमय है। | 





तु. ऋ,. ८।५८।२, ३३८१४, ६।४७॥१८...... | 
तु. पुरुष सृक्त ऋ. १०।९०।१२। 
तु. ऋ. यज्ञेन यज्ञमयजन्त दैवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ १०।९०॥१६ ; तो फिर 
अथम अथवा आदिमधर्म यज्ञ अथवा आत्मत्याम है। देवयज्ञ विसृष्टि और उसके 
ही अनुसरण से मनुष्ययज्ञ उत्सृष्टि (उत्सर्ग) है, जिसके मूल में देवता की ही 
प्रेरणा है। इस कारण उसे यहाँ 'अतिसृष्टि' कहा गया है। दोनों यज्ञ-भावना 
ओतप्रोत है (तु. गी. ३॥१०-११)। द 
४. तु. ई. सत्यधर्माय दृष्टये १५। सत्य ही विश्वमूल है : तु. ऋ. सत्येनोत्तमिता भूमि: 
१०।८५११; ऋतञ्न सत्यश्चाभीद्धात्‌ तपसो5 ध्यजायत १९०॥१ द्र, ऋ. ३।६।१० टीका। 
५. किन्तु प्रति तुलनीय. मु. क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दुष्टे परावरे २।२।८) यह 
अकर्ता की अवस्था है, किन्तु अकर्ता का भी कर्म रहता है। वह है दिव्यकर्म (्तु 
ई. २ गीता. ३॥२२, ४।९,१८, ५।७)। ह 
६. तु. छा. ७४२५॥२, ८।२।१०, क. १।२।१६.....। . 
५. आत्मवित्‌ ब्रह्मनिष्ठ गृहस्थ का चित्रण है। द्र. पञ्ममहायज्ञ श. ब्रा. ११५/५६१-२। * 





बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ रे 


उपक्रम की तरह उपसंहार में पुनः कहा जा रहा है : 

आदि में एक आत्मा ही था। उसने चाहा, मेरी पत्नी हो, मैं प्रजात 
होऊँ। मेरा वित्त हो,मैं कर्म करूँ। कामना की यही सीमा है। मनुष्य की 
भी यही कामना हैं। आत्मज्ञ की यह कामना जब पूर्ण होती है, तब 
उसका मन आत्मा, वाक्‌, जाया, प्राण प्रजा, चक्षु मनुष्यवित्त, श्रोत्र देव- 
वित्त और शरीर कर्मसाधन होता हैं। तब वह पशुरूप में, यज्ञरूप में, 
पुरुषरूप में पाडक्त है। यह सभी तो पाडक्त है। जो यह जानता है, वह 
सब पाता हे।' 


पञ्ञम ब्राह्मण में कई प्रकरण हैं। प्रथम प्रकरण सप्तान्न-विद्या है। 
मुखबन्ध अथवा भूमिका में कई श्लोकों का उद्धरण देते हुए उसके बाद 
उसकी व्याख्या की गई है। जी 

मेधा' एवं तपस्या के द्वारा परमपिता ने सात अन्नों को ज॑न्म दिया। 
एक अन्न सर्वसाधारण है, जिसे सभी खाते हैं, यह मिश्र है, इसकी 
उपासना से मुक्ति होती नहीं।* देवताओं के दो अन्न हैं, जिन्हें हुत और 





आत्मज्ञ क॑ मन इत्यादि पाँच साधन ही तब चिन्मय हैं। मन और वाक्‌ का एक 
युग्म है : मन ब्रह्मचेतन्य है, वाक्‌ उसकी स्मृति है। तु. ऋ. १०।११४।८)। इस 
युग्म से प्रजापति प्राण उत्पन्न हुआ, संहिता को भाषा में 'मातरिश्वा' (तु. ऋ. 
३२९।११; ई. ४)। चक्षु एवं श्रोत्र दिव्यज्ञान की इन्द्रियाँ हैं : चक्षु विश्व के 
प्रतिष्ठारूपी आदित्य को देखता है, कान प्रतिष्ठारूपी आकाश को सुनता है (तु. 
ऋ १॥१८९।८)। योगाग्निमय शरीर ही कर्म साधन है। पशु ही यज्ञ के भीतर से 
पुरुष अथवा देवता होता है (तु. ऋ. अश्वमेध सूक्त (१६२२१, १६३६,७,१३; 
पाडक्त पशु : अ. सं. ११२॥९, श. ब्रा. १॥२।३।६)। | 

२. मेधा < मनंस्‌ # था ॥ अवेस्ता मजूदा, किसी भी कुछ में मन क्रो निविष्ट करना, 
परिणामत: 'समाधि | संहिता में इसीलिए समाधिमान्‌ पुरुष को सज्ज्ञा 'मन्धाता' 
है (तु. ऋ. १॥११२॥१३, १०१२।२ अग्नि का विशेषण) द्र. अ. स. मेधा सूक्त 
६।१०८ (तु. ऋ. 'सर्नि' मेधामयासिषम १।१८।६ इसलिए मेधा-प्राप्ति का द्वार)। 
जो आत्मपाकी (मी. ३॥१३) अथवा केवलादी (ऋ. १०।११७।६), वे पापी (तु. 
ते. ३१०; मभा, १२२९४।४)। 


न 


हि । 
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। . बेद-मीमांसा 


प्रहुत' की संज्ञा दी गई है। कोई इन्हें दर्श और पूर्णमास कहते हैं। जो 
भी हो, सकाम या काम्य इष्टियाग नहीं करोगे। पशुओं का अन्न पय:- 
दुग्ध है और शैशव में तो मनुष्यों का भी है। अप्राण-सप्रौण, निर्जीव- 
सजीव सभी इस पय में प्रतिष्ठित हैं, इसलिए कि यही होम का साधन 
है (और यज्ञ से ही सृष्टि होती है)।' होम द्वारा ही मनुष्य अभी-अभी 
_पुनर्मत्यु पर विजय प्राप्त कर सकता है।' यह अन्न अक्षय है, इसलिए 
कि अन्नाद पुरुष भी अक्षय है; वह सर्वदा ही अपनी धी एवं कर्म के 
द्वारा अन्न-सृष्टि करता जा रहा है।* जो इस अक्षिति अर्थात्‌ क्षयहीनता के 
- तत्त्व को जानता है, बह. प्रतीक" के द्वारा अन्न-आहार करता है, वह 
: दैलता हो जाता है, ऊर्ज* के साथ जीवित रहता है। 





एक बाहय-याग, दूसरा आन्तर-याग। 

द्र. ऋ. पुरुषसूक्त १०॥९०। सृष्टि देवयज्ञ। 

ओर मनुष्य-यज्ञ सृष्टि क॑ ऊपर उठ जाने का साधन है, उसी से अमृतत्व की ग्राप्ति 

हाती ह। तु. ऋ. यज्ञरथर्वा प्रथम: पथस्तते तत: सूर्यों ब्रतपा बन आजनि....यमस्य 

जातममृतत यज्ञा....महे १॥८३॥५; अपाम सोमममृता अभूम अगन्म ज्योतिरविदाम 

दवान्‌ ८।४८।३ यज्ञ सूक्त १०।१३०)। 

४. अब्नाद पुरुष है, अन्न प्रकृति है। आत्मज्ञ पुरुष प्रति मुहूर्त अपनी आन्तर-भावना 
द्वारा और बाहय-कर्म के द्वारा प्रकृति का रूपान्तर करता जा रहा है। यह उप्तका 
“कृतम्‌' है (तु. ईशोपनिषद्‌ १७)। 

५. प्रतीक ॥ ग्रत्यचू, जो समाने है। अनुरूप सज्ज्ञा 'प्रतिरूप' है। परमपुरुष ही जगत्‌ 
हुआ है, अतएव जगत्‌ उसका प्रतीक, प्रतिरूप अथवा प्रतिभास (ए१0एटपताप ) 
है। इसलिए प्रतीक में न्यूनता का आरोप अविद्या का ही परिचय है। बेष्णवों का 

. भी कथन है कि प्रतिमा में शिलाबुद्धि नहीं रखनी चाहिए। 
६. संहिता में “इष्‌' एवं 'ऊर्ज' अनेक स्थानों पर साथ-साथ ग्रयुक्त है। 'इष' एषणा 
. और 'ऊर्ज' चेतना को मोड़ देने की शक्ति (< #वृज्‌ 'मोड दे देना, घुमा देना ')। 
उसको चेतना यहाँ रहकर भी हमेशा ऊर्ध्वस्नोता होती है। 


है । <५) 4४ 





लैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३५९. 


मन, वाक्‌ और प्राण-तीनों आत्मा के अन्न हैं। मन की नाना 
वत्तियाँ, तरड्रें हैं। प्राण की पाँच हैं। आत्मा वाहमय, मनोमय, प्राणमय 
है। वाक्‌, प्राण, मन ही सब है। अनन्त रूप में इनकी उपासना करने पर 
अनन्त लोक जीते जा सकते हैं।' रा 

उसके पश्चात्‌ घोडशकल-पुरुष की चर्चा है। यह संवत्सर ही 
षोडशकल प्रजापति है।' जिन पन्द्रह कलाओं में हास-वृद्धि है, वे रात्रि 
हैं। एक और कला है श्रुवां, वही षोडशी है। अमावस्या की रात्रि उसी 
घषोडशीकला के साथ समस्त प्राणियों में अनुप्रविष्ट होकर दूसरे दिन 
प्रातःकाल पुन: वह जन्म लेता है।' इसे जो जानता है, वह भी षोडशकल 
पुरुष होता है। वित्त ही उसकी पन्द्रह कलाएँ हैं और आत्मा षोडशीकला 
है। वित्त बढ़ता-घटता है, वह चक्र की परिधि जेसा है और आत्मा चक्र 
की नाभि की तरह ही श्रुव ह।" 





१. तु. १॥४।॥१७ चश्षु और श्रोत्र को छोड़ दिया गया हैं। भावना का "सूत्र यह है - मन 
चुलोक, वाक्‌ पृथिवी, दोनों के सड्भम से इन्द्ररूपी प्राण की उत्पत्ति होती है; प्राण 
अद्वितीय (११५॥११-१२)। ु 

२. प्रजापति आदित्य है, उसके बिम्ब में हास-वृद्धि नहीं। इसलिए वह पुरुष है, किन्तु 
उसके ही अन्तर्गत प्रकृति में हास-वृद्धि होती है। यही व्यक्त जगतू है। उसके ऊपर 
अव्यक्त की नित्या घोडशीकला है। वहाँ प्रकाश और अन्धकार एक साथ है, 
इसलिए वह अमावस्या है। एक-एक करके मन की कला क्षीण होने पर अमनी- 

भाव की षोडशीकला में तत्त्व का 'दर्शन' होता है। इसलिए अमावस्या का याग 
'दर्शयाग' है। उस समय चन्द्र अथवा मन नहीं, किन्तु आदित्य पुरुष है, वही है 
. (द्र, श. ब्रा. ११५१२॥४॥१... )। हु 

३. घोडशीकला अव्यक्त चिदबीज। इसके साथ तुलनीय गर्भाधान मन्त्र ऋ. १०।१८४२; 
वहाँ सिनीवाली और सरस्वती, फिर तमोभाग ओर ज्योतिर्मय भाग आश्शविद्दय का 
उल्लेख हेै। 

४. नाभि अथवा केन्द्र और परिधि में क्रमश: शक्ति का सड्जोच एवं प्रसार होता है। 


सड्जोच में आत्मभाव और प्रसार में ब्रह्मभाव। दोनों मिलकर पुरुष। तु. आदित्य के. 


समूहन में तेज और व्यूहन में रश्मिजाल (ई. १६)। 
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३६० बेद-मीमांसा 


उसके पश्चात्‌ मनुष्यलोक, पितृलोक और देवलोक--इन तीन लोकों 


का प्रसड्ग है। उनमें देवलोक ही श्रेष्ठ है। यह लोक विद्या के द्वारा प्राप्त. 


होता है। 
उसके पश्चात्‌ सम्प्रत्ति-प्रकरण है। पिता मरते समय पुत्र को सब 


. कुछ देकर जाता है, जिसकी संज्ञा है सम्प्रत्ति अथवा सम्प्रदान।' पिता पुत्र 


को अपने निकट बुलाकर कहता है, “तुम ब्रह्म, तुम यज्ञ, तुम लोक हो। 
पुत्र कहता है, में ब्रह्म, मैं यज्ञ, में लोक हूँ। इस स्वीकृति में पिता का 
प्राण पुत्र में अनुप्रविष्ट होता है और पिता की साधना की अनुतृत्ति पुत्र 


में होती है। एक ओर जिस प्रकार इहलोक में वह पुत्र में प्रतिष्ठित रहता 


है, दूसरी ओर उसी प्रकार उसके भीतर अमृत दैवप्राण आविष्ट होता 
है।' पृथिवी एवं अग्नि से उसमें दैवी वाक्‌, झुलोक एवं आदित्य से दैव 
मन, अपू एवं चन्द्रमा से देवी प्राण आविष्ट होता है। वह वाक्‌ सिद्ध 
होती है, वह मन नित्यानन्द वह प्राण अव्यथित एवं अरिष्ट होता है। 
परमदेवता की तरह ही वह सर्वभूतात्मा अपापविद्ध होता है।' 

उसके पश्चात्‌ ब्रत-मीमांसा है। अर्थात्‌ किसकी साधना करनी 
होंगी? उस पर विचार किया गयः हैं। वस्तुत:, सारी इन्द्रियाँ ही मृत्यु- 
स्पृष्ट होने क कारण श्रान्त हो जाती हैं। एकमात्र मध्यम-प्राण ही 


'अश्रान्त, अक्लान्त, अजर एवं अमृत हैं। अतएव उसकी ही उपासना 





तु. को. २१५ वहाँ वर्णन और भी विस्तृत है। 
तु. ऐ. २।१।४ (द्र, टीका २७)। । 
यह चन्द्रमा सूर्यद्वार भेदने पर ग्राप्त होता है (तु. मु. १॥१।११)। 
इसी प्रकार विज्ञानी की मृत्यु में पुत्र अथवा शिष्य में शक्ति सडक्रामित होकर 
सम्प्रदाय का प्रवर्तन करती है। सिद्धचेतना के सम्पूर्ण रूपायन न होने तक पुत्र 
.__ “प्रजा' और सम्यक्‌ रूपायन में 'विजा' (द्र, ऋ. ३।१।२३ टी.)। पुत्र जब तक 
. 'ग्रजा' है, तब तक ही, पितृलोक की सार्थकता है। 
५. तु. क. सर्वेन्द्रियाणां जरयन्ति तेज: १॥१।२६। 
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करनी होगी। इस अध्यात्म-प्राण का ही अधिदेवतरूप वायु है। सारे 
देवता वायु में अस्त हो जाते हैं, किन्तु वायुं अनस्तमित है।' 

अतएव “पापरूपी मृत्यु मुझे कहीं पकड़ न ले'? इस विचार या 
निश्चय के साथ प्राण और अपान की क्रिया करोगे - यही एक मात्र 
ब्रत है।' द | 

उसके पश्चात्‌ षष्ठ ब्राह्मण में फिर आत्मविद्या का उपदेश है। 
वस्तुपरक-दृष्टि से यह जो सब कुछ है, उसको नाम, | कर्म 
कहते हैं। आत्मपरक-दृष्टि से ये ही फिर वाक्‌, चशक्षु एवं आत्मा है। जो 
पराक्‌ अथवा वस्तुपरक है, उसका उत्स सामान्य है एवं जो प्रत्यक्‌ या 
आत्मपरक है, बिभर्ता है।* तीनों आत्मा में एक हो गए। आत्मा एक होते 
हुए भी वही तीन हुआ हैं। आत्मा अमृत प्राणस्वरूप है; जिसे आच्छन्न' 
या आच्छादित कर रखा है सत्यरूपी' नाम और रूप ने। 

प्रथम अध्याय यहीं समाप्त होता है। उसका प्रतिपाद्य है- अश्वमेध- 
रहस्य, प्राणोपासना, आत्मविद्या, ब्रह्मविद्या, सृष्टिरहस्य , सप्तान्नरहस्य, 
घोडशकल-पुरुष-तत्त्व, पिता-पुत्रीयसम्प्रदान, प्राण और वायुतत्त्व। 





१. तु. वायु प्रत्यक्षत्रह्म, तै. ११; संवर्गविद्या छा. ४॥३।१-४; श्वे. वायुर्यत्राधिरुध्यते. जे 
,तत्र सझायते मनः २।६; ई. वायुरनिलममृतम्‌ १७। आकाश एवं वायु दोनों ही 
नीरूप, निराकार एवं लयस्थान के रूप में सन्मात्र अथवा शुद्ध सत्ता के प्रतीक 
हैं। इसके अतिरिक्त आकाश और वायु (प्राण) शिव-शक्ति जैसा एक युग्म है। 
कोश ब्रह्मविद्या में वायु दिकूसमूह या दिशाओं का वत्स है (छा, ३११५१२)। 

२. तु० प्रतर्दन का आन्तर-अग्निहोत्र कौ. २५ प्राणापान-क्रिया का प्रथम उल्लेख 

. १०।१८९॥२। 
हि मे है बा हो नाम का “ब्रह्म” अथवा बृहत्व का साधक है। ब्रह्म की. यह 

व्युत्पत्ति लक्षणीय - द्र. नि. “ब्रह्म परिवृद्द सर्वत: १।८)। द 

. तु 'ऋ. प्रथमच्छद्‌ अवराँ ऑविवेश १०८१॥१; स भूमिं विश्वतो वृत्वा - ९५०११। 

५... पाठान्तर 'सत्य| तु. कौ. १६; ते. २।६ 


हि | 








३६२ वेद-मीमांसा 
द्वितीय अध्याय में छह ब्राह्मण सड्डलित हैं। प्रथम ब्राह्मण में 
अजातशत्रु-दृप्त बालाकि-संवाद है।' बालाकि पुरुष की उपासना आदित्य, 
चन्द्र, विद्युत, आकाश, अग्नि, अपू, आदर्श, शब्द, दिशा, छाया और देह 
में किया करते -थे। इनमें प्रत्येक का अनुभव ज़ाग्रत का अनुभव है, 
अतएव वस्तुपरक (69[|6८०४४८) अथवा बहिर्मुख होने के कारण इसमें 
गहराव कम है, यह अजातशत्रु ने बतला दिया। स्वप्न और सुषुप्ति-चेतना 
के दो और भी स्तर हैं। जाग्रत की चेतना ज्ञान है, स्वप्न और सुषुप्ति 
की चेतना विज्ञान है। विज्ञान में ज्ञान मिल जाता है। स्वप्न का विज्ञान 
महिमा का बोध है और सुषुप्ति का विज्ञान शून्यता है। हृदय में दोनों ही 
आकाश का बोध है। 
तब जाग्रत की चेतना नाडी-जगत्‌ का सहारा लेकर आकाश में 

प्रत्याहत होती है; फिर जाग जाने पर वहाँ से ही बाहर फैल जाती हैं। 
जो बाहर है, वह सत्य है। किन्तु इस आकाश में जो विज्ञानमय पुरुष है, 
वह सत्य का भी सत्य है। वही ब्रह्म है।* द 


द्वितीय ब्राह्मण में प्राणोपासना है। प्राण मध्यम अर्थात्‌ देह के मध्य 
स्थित एक शिशु है।* समस्त देह ही उसका आधार है, तब भी ऋषि रूप 





१. तु. कौ. ४। वहाँ कुछ अधिक बातें हैं। 

२. बालाकि ने ब्रह्मोपासना के जिन सब आलम्बनों का उल्लेख किया है, उन्हें तीन 
भागों में विभाजित किया जा सकता है। आदित्य, चन्द्रमा और विद्युतु-ये तीनों 
अधिज्योतिष। आकाश, वायु, अग्नि एवं अप्‌ अधिभूत। दिक्‌ भी बही, क्योंकि दिक 
आकाश की शक्ति है (तु. छा. ३॥१५॥१-२; द्र. टीका १५५)। और बाकी अध्यात्मा 
उसमें आत्मभाव के ज्योतिर्मय, शब्दमय, छायामय एवं अन्नमय-इन चार प्रकारों 
को चर्चा की जा रही है। शब्द श्वास-प्रश्वास अथवा प्राण का, जिसे तन्त्र में 
'ह-स:' कहा गया है। मृत्यु में अन्नमय-शरीर नष्ट हो जाता है। किन्तु छाया-शरीर 
रहता है - यद्द विश्वास अतिप्राचीन है (तु. बृ. ३।९॥१४)। “आदर्श या दर्पण में 
. पुरुष - द्र. कट,पनिषद्‌, २।३।५॥ 
रे. मध्यम शिशु - अज्जुष्ठमात्र पुरुष (क. २॥१॥१२, १३; २।३।१७)। वह अग्निस्वरूप 

.. है, मस्तक में उसकी सप्ताचि, सात शिखाएँ हैं (प्र. ३।५; मु. २।१।८)। 
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में अर्थात्‌ चेतना के विशिष्ट प्रकाश के रूप में उसका अवस्थान शीर्ष 
या मस्तक में है। मस्तक एक अर्वाग्‌बिल, ऊर्ध्वबुध्न चमस जैसा है। 
विश्वरूप की ईशना अथवा सामर्थ्य उसमें ही निहित है। दो चक्षु, दो 
श्रोत्र, दो नासारनध् और मुखविवर ये सात ऋषि' हैं। ब्रह्म के साथ 
नित्ययुक्त वाक्‌ अष्टम ऋषि है।* इस प्राण को जान लेने से अन्नाद हुआ 
जा सकता है।* 

तृतीय ब्राह्मण में मूर्त एवं अमूर्त ब्रह्म का परिचय है। ब्रह्म के दो 
रूप मूर्त एवं अमूर्त हैं।* मूर्तरूप मर्त्य स्थावर एवं सत्‌ है। जो अमूर्त है, 
वह अमृत, जड्भम एवं त्यम्‌ (त्यत्‌) है।' अधिदेवत दृष्टि से वायु ओर 
अन्तरिक्ष ही अमूर्त है, उसके अतिरिक्त और सब मूर्त है।/ अमूर्त का रस 
अथवा सार आदित्य-मण्डलस्थ पुरुष है।* उसी प्रकार आध्यात्मिक-दृष्टि 





२... मस्तक को चेतना का आधार बतलाया जा रहा है। मूल श्लोक के साथ तु० आ. 
सं. १०।८।९। 'बुध्न' प्राचीन सज्ज्ञा है, यह शब्द श्लिष्ट-श्लेषयुक्त हैं। व्युत्पत्तिगत 
अर्थ बोधस्थान। “ऊर्ध्वबुध्न' तु. ऋ. 'उपरि बुध्न एषाम्‌' १।२४७ ओर भी तु. 

हे अहिर्बुध्न्य :] ु ु 

२. ये सात ऋषि 'ख' हैं, किन्तु वे पराकवृत्त या बहिमुख हैं (क. २॥१॥१)। वे अन्न 
का आहरण करते हैं, किन्तु वस्तुत: अन्नाद मध्यम प्राण है, जो वेश्वानर हैं। 

३. वाक भी अन्नाद है। अतएव प्राण और वाक्‌ में एक मिथुन है। उसी प्रकार ब्रह्म 
और वाक में एक युग्म या मिथुन है। ऋ. १०॥११४।८)। ह 

« अन्नाद होने का अर्थ है सबको ही आग में रूपान्तरित कर देना; मृण्मय का 
चिन्मय कर देना। सर्वात्मभावना का भी तात्पर्य यही है। 

५. तु. प्र. मूर्तिरिव रयिः' १।५। 'रथि' प्राण-प्रवेग। 

६. लक्षणीय, ब्रह्म का जो रूप अमूर्त है, वह भी 'यत्‌' अथवा जज्जञम है। किन्तु वह 
“त्यम' अथवा अनिर्वचनीय है। तन्त्र की भाषा में शिव-शक्ति के साथ नित्य युक्त 
हे किन्तु लोकोत्तर है। ऋकसंहिता में भी परमतत्त्व को 'एक सत्‌' एवं 'एक तत्‌ 

दोनों ही कहा गया है (१।१६४।४६, ५।६२॥२)। . 
. वायु लयस्थान (द्र, टी. ५६१)। 

८, तु० हिरण्मय पुरुष छा. १॥६।६। 


22२22 
४“ 70 5 275 ६६ ५.07038 20255: पडा ५२ ५ ४७४४४ 
00000000 00000 0 200000000000/ 2 22९/2६8200 80 /06॥2५९५:४४४४९९४९६९५४८४१९९९६५ 
055%2९४३७९७५४४४४४५४६४४९९४ ४४ ४ 00070 #%+फ 
20/20%%03028 ॥४ 0 


५ 
| 


2 


2000000208 


20 


५0९१ 


202 
रे 





४ 


२६४ 


बेद-मीमांसा वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ६५ 


से प्राण और अन्तराकाश ही अमूर्त है, उसके अतिरिक्त और सब मूर्त 
क्‍ है। अमूर्त का रस अथवा सार दक्षिण-नेत्रान्तर्गत ( अक्षिपुरुष) पुरुष है।' 
उसका रूप बिजली की कौंध जैसा, कमल जैसा, अग्निशिखा जैसा 
इन्द्रगोप कौट जैसा, पाण्डुवर्ण मेष-लोम जैसा अथवा हल्दी से रँगे वस्त्र 


जैसा है।' उसे 'नेति-नेति' रूप में जाना जाता है।* ग्राण सत्य है, वह 


उसका भी सत्य है। अर्थात्‌ वह सत्य का सत्य है।* 
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याज्ञवल्क्य ने आरम्भ में ही कहा कि 'हमें जीवन में जो कुछ प्रिय, 
अच्छा-भला लगता है, वह उस वस्तु के लिए ही प्रिय लगता है, ऐसा 
नहीं है, बल्कि आत्मा के लिए ही प्रिय लगता है।' इस आत्मा को ही 
देखना होगा, सुनना होगा, मनन करना होगा, गहरे ध्यान में प्राप्त करना 
होगा। यह जो कुछ है, सभी आत्मा है।'' 


फिर आत्मा से ही सब कुछ की उत्पत्ति हो रही है, इस तत्त्व को 
दृष्टान्त द्वारा समझाते हुए कहा गया, - मान लो, दुन्दुभि, शट्ठु अथवा 
वीणा के बजने की ध्वनिःआ रही है, तो उस ध्वनि को पाने के लिए, 
वही वाद्य-यन्त्र अथवा वादन-क्रिया चाहिए।' भीगा काठ जल रहा है 
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चतुर्थ ब्राह्मण में विख्यात मैत्रेयी-याज्ञवल्क्य-संवाद है।' घर छोड़ने 
_ से पहले याज्ञवल्क्य ने मैत्रेयी को वित्त देना चाहा, किन्तु मैत्रेयी ने 


उसका थ्रत्याख्यान करते हुए कहा, “मैं जिससे अमृता नहीं हो सकेगी 
उसे लेकर क्या करुँगी?९ याज्ञवल्क्य ने प्रसन्न होकर उसे 
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से आत्मविद्या का और उससे धुआँ निकल रहा है। उसी प्रकार एक महाभूत के निःश्वास 
उपदेश दिया। ' न रा > . 
| १... अनुशासन पत्नी क॑ प्रति, नारी क॑ प्रति; इसलिए आरम्भ में ही पति-पत्नी पुत्र . 
| न और वित्त का उल्लेख है, जिसे लेकर स्त्रियों का घर-बार है। लक्षणीय, अगली रा 
| कण्डिकाओं में इनका फिर उल्लेख नहीं। गन नल .। 
| *- बृहदारण्यक में इन्द्र (४२२), कौषीतकी में जो परमात्मा (३।१-२ ); तु. को. २. . दर्शन, देखना, प्रत्यक्षीकरण का साधन आकार लक 4 हि < 
। ४5६; मे ७/११; छा. ४१५।१। अक्षिपुरुष भौंहों के मध्य में दो दलों (द्विदल) संहिता में क्रमश: श्रुति, मति ओर धीति कहा गया हैं। इसक डिक जा ला की 2, 
| ४५% हद; विभक्त हुआ है - दक्षिणभाग में इन्द्ररूप में, वाम में इन्द्र पत्नी विराठ- : का अधिकार निरूपित होता हैं। उत्तम अधिकारी का श्रवण स ही द्शन हांता है। 
। शा कल है मध्यम अधिकारी को विचार की जरूरत पड़ती ह ओर अधम अधिकारी का 5 
९ २. . भ्रूमध्य में ज्योति क आविभांव का चर्णन। सूर्योदय क॑ साथ उपमंय, रक्तवर्ण से कालव्यापी ध्यान की आवश्यकता होती है। मन के उस पार विज्ञान ह, वहां 
$ धीरे-धीरे विद्युत्‌ जैसा शुभ्र हो उठता है। तु. श्वे, २।११। ह निदिध्यासन की सहज भूमि है। वहाँ का अनुभव हे 'ऐतदात्म्यमिदं सर्वम्‌ (छा. 
' ३. तु. के. १३-८; बृ. ३९२६, ४॥२।४, ४॥२२, ५१५; ऋ. १५०।१२९। १-३। और ६।८।७.....) यही .प्रचलित व्याख्या हैं। चिन्मय-प्रत्यक्षवाद के अनुसार पहले 
५ भी तु. अस॒द्‌ ब्रह्मवाद। आदित्य का दर्शन, तत्पश्चात्‌ आकाश का श्रवण, फिर अरूप का मनन और 
: ४. जो सत्य का सत्य है, वही 'तत्‌' अथवा 'त्वत्‌' तु. ऋ. 'सत्या सत्यस्य करणानि' अन्त में लोकोत्तर में निदिध्यासन अथवा धी-योग एवं उसके फलस्वरूप विज्ञान। 
" हक द प्रत्येक अनुभव ही सहज हे। ह 
" ५... यह संवाद पुन: है ४५ बू.. ३. इस उपमा के लिए तु. वा. स. ३०।१९। वाद्ययन््र अधिष्ठान है, वादन शक्ति है, 
" ६. तु. कंठोपनिषद्‌ में नचिकेता का कथन - ' न वित्तेन तर्पणीयो मनुष्य:' ११।२७-२९। शब्द या ध्वनि परिणाम है। द 


22%७७३४ 


४. जो ' भूतस्य पति: (तु. ऋ. १०११२१।१), वही महाभूत है, क्योंकि यह सब कुछ 


ः वित्त प्रेय है, अमृत श्रेय है। वित्त के प्रति वैराग्य से ही अध्यात्म-साधना का आरम्भ है ँ 
ः वही हुआ है। ब्रह्म की यह सज्ज्ञा एकमात्र याज्ञवल्क्य ने दी है (तु. मैं. ६३२ यहाँ 


होता है। किन्तु इस उपनिषद्‌ में ही याज्ञवल्क्य ने ब्रह्मवांदियों की हँसी उड़ाते हुए 





कहा है - “नमो वयं ब्रह्मिष्ठाय कुर्म:। 'गोकामो' एव वर्य स्म:' (३११२ ; तु 


४।१।१)। याज्षवल्क्य काम-अकाम से परे 'सहज मानुष' हैं। दोनों कौतुकोक्तियों 
में नुष है। दानों कौतुकोक्तियों 
में उनके चरित्र की अपूर्वता स्पष्ट है। 





से ही उद्धृत)। विज्ञानी के निकट इसमें जड़ और चेतन का कृत्रिम भेद लुप्त हो. 
गया। द्वादश कण्डिका में इस बात को और भी स्पष्ट किया गया है। पञ्चभूत से 
पुनः पञ्मभूत में ही लय होना महासमुद्र के वक्ष में तरड़ों जैसा है, यही 
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कर ह बेद-मीमांसा 


से ही वेद आदि सभी विद्याओं का आविर्भाव हो रहा है।' जिस प्रकार 
सारे जल का एकायन' या मिलन-स्थान समुद्र है, सारे बोधों का एकायन 
इन्द्रिय है, जिस प्रकार नमक का एक डला जल में डाल देने पर वह 
जल में मिल जाता है, उसी प्रकार यह महाभूत एक अनन्त, अपार 
विज्ञाघघन या अतिमान-सत्तामात्र है। महाभूत का ही विकार यह पद्चभूत 
है। आत्मभाव इस भूतवर्ग से उठकर फिर उसमें ही लीन हो जाता है। 
जिसके कारण प्रायणा के बाद फिर संज्ञा या चेतना नहीं रहती।*” 
मैत्रेयी ने कहा, “संज्ञा नहीं रहती, यह बात तो मैं समझ नहीं पाई।' 
याज्ञवल्क्य ने कहा, “न समझने जैसा तो कुछ कहा नहीं।' बतला ही 
चुका हूं कि यह महाभूत विज्ञानघन है। जहाँ द्वैत रहता है, वहाँ ही एक 
अन्य, अन्य को जानता है। जहाँ सब कुछ ही आत्मा" हो, वहाँ कौन, 


. किसक द्वारा, किसे जानेगा? शायद विज्ञाता ही सब कुछ जान सकता हो न 





चिन्मयभूतवाद का चित्र ह। भागवत में शुक को भी हम इसी प्रकार से सर्वभूत 

के साथ एक हो जात हुए देखते हैं (१।२।२)। एक बाउल गान है कि 'चोखे 

दइखा, गाय ठक धूला आर माटी, प्राणससनाय चाइख्या देखो रसेर साईं खाँटी' 

अर्थात आँखों से देखो, देह में घूल और मिट्टी लगाओ, प्राण की रसना से 

चंखकर देखो कि रस का स्वामी कितना खाँटी है, खरा है। 

विद्या का ओर भी उल्लेख : छा. ७॥१।२, बृ. ४१।२, ५११, मु. १॥१॥५। 

'एकायन' विद्यास्थान भी है (द्र, टीका २३६) 

प्रायण > प्रेति (तु. प्र. ५।१ ; द्र. टीका ३६५)। 

तु बौद्ध अष्टम ध्यान भूमि 'नैवसब्ज्ञानासज्ञ्ा आयतन' ठीक निर्वाण के पूर्वी यह 

ऐसा है, जैसे अस्तगामी सूर्य के दिन-रात कौ सन्धि या मिलनस्थान पर खड़ा 

होना। ध्यातव्य है - मूल में 'विनश्यति' का प्रयोग है। उसके साथ तु. ई. “विनाशेन 

. मृत्यु तीर्त्वा' १४ वैनाशिक-बौद्धभावना का मूल॑ यहाँ है। 

५. अर्थात्‌ विशुद्ध आत्मबोध में मात्र अव्रस्थान। इस बोध में पहुंचने के सोपानों को 
हम ईशोपनिषद्‌ (६-७). में पाते हैं। 
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वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३६७ 


किन्तु विज्ञाता को कैसे जाना जाएगा? इसीलिए कहा था कि वहाँ सज्ज्ञा 
नहीं रहती। 

यह ब्राह्मण यहीं समाप्त होता है।' उसके बाद पद्ञम ब्राह्मण में 
मधुविद्या है।' इस विद्या की व्याख्या कुछ विचित्र है। मूल वक्तव्य इस 
प्रकार है- 

मधु अमृतचेतना है।* यह चेतना सब कुछ को आत्मसात्‌ किए हुए 
है - जिस प्रकार अधिदैवत-जगत्‌ को, उसी प्रकार अध्यात्म-जगत्‌ को 
भी।' क्‍ द 

अधिदैवत, विश्व, और अध्यात्म व्यक्ति है। विश्व में जो पुरुष है, 
व्यक्ति में भी वही पुरुष है। वह तेजोमय है, अमृतमय है। वही आत्मा 
है, वही ब्रह्म है, यह सब कुछ बही है। यह परमाविद्या ही मधुविद्या हैं। 





१. सज्जा, अर्थात्‌ विवेकज्ञान। एकरस प्रत्यय है चिन्मय अविवेक, विषय और विषयी 
का भेद वहाँ नहीं। इसलिए में भी नहीं, जगत्‌ भी नहीं। बोद्ध अनात्मवाद ओर 
मायावाद का मूल यहाँ ह। 

२. बु. ४५ इसके साथ तुलना क लिए द्र. टीका ६९५। े 

३. तु. मधुविद्या छा. ३३१-११। वहाँ की व्याख्या साधना और सिद्धि की हैं। े 

४. ऋकासंहिता में मधु का एक बहुप्रयुक्त विशेषण *सोम्य' है (द्र, ३३५३॥१० टी)। 
सोमयाग से अंमृतत्व प्राप्त होता है (ऋ. ८।४८।३)। पडञ्मामृत का चौथा अमृत 
मधु है, जो रवादार या दानादार होने पर ही शर्करा होता है। यह सम्पूर्णतया चेतना 
के उत्तरायण का रूपक है। यहाँ की मधुमय चेतना का सुन्दर वर्णन हम ऋक्‌- 
संहिता. (१।९०।६-८) में पाते हैं। सोमपान की फलश्रुति ९११३ में हैं। इस सूक्त 

. की अस्तिम ऋचा : - 'यत्रानन्दाश्च मोदाश्च मुदः प्रमुद आसते, कामस्य यत्राप्ता: 
कामास्तत्र माममृत॑ कृधि।' अमृतत्व ही आनन्द है, वही सोम्यचेतना अथवा 
मधुचेतना है। जीव में यह आनन्द अन्तर्गूढ़ होकर स्थित हैं, इस कारण वह 
'मध्वद' है। तु. ते. आनन्द मीमांसा (२८; एतमानन्दमयमात्मानम्‌...३।१०)। 

५... अधिदैवत दृश्य, किन्तु जड़ नहीं, बल्कि चैतन्य अथवा चेतन; और अध्यात्म दुक्‌ 
अथवा द्रष्ट है। 
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न ॥ बेद-मीमांसा 


अधिदेवत-दृष्टि में पुरुष - पृथिवी, अपू, अग्नि, वायु, आदित्य, 
दिक्‌, चन्द्र, विद्युत्‌ु, मेघगर्जन है, फिर वह धर्म, सत्य, मनुष्य और 
आत्मा है। अर्थात्‌ विश्वरूप में वस्तु और भाव दोनों ही वह है। उसकी 
प्रत्येक दिव्यविभूति का प्रतिरूप व्यक्ति में भी - शरीर, रेत:, वाक्‌, प्राण, 
चक्षु, श्रोत्र, मन, तेज, शब्द, धर्म, सत्य, मनुष्यता और आत्मा के रूप में 
पाया जाता हैं। परमात्म-रूप में वह सर्वभूत का अधिपति है, सर्वभूत 
का राजा है! रथ की नाभि एवं नेमि में जिस प्रकार चक्र की 
शलाकाएँ गुँथी होती हैं, उसी प्रकार उसमें ही सब कुछ समर्पित है, 
ग्रथित है।* 


इन्द्र ने यह मधुविद्या आथर्वण दध्यडः को प्रदान किया। उन्होंने 
फिर अश्वमुख धारणकर अश्विद्दय को बतलाया।* उसका सारांश यह है 





९. फे के, १०२०१३-१४। अग्नि तपः शक्ति है, उसका स्फुरण उद्दीप्त वाक्‌ अथवा 
मन्त्र में होता है। आकाश की शक्ति दिक्‌ है, स्वरूपशुन्य परिव्याप्त चेतना में 
दिव्यत्र॒ का आविर्भाव होता है, जो आकाश क॑ आदिस्पन्दरूपी अनाहतनाद को 
सुनता है। प्राकृतचेतना का हास और वृद्धि चन्र की तरह है, किन्तु उसकी 
पाड़शीकला ध्रुव है। 

२. बे में हिरण्यगर्भ भूतपति और वरुण सम्राट । एक लोकात्मक, दूसरा लाकात्तर 

| 

अर्थात्‌ केन्द्र में वह स्वयम्भू और परिधि में परिभू है (तु. ऋ. ११६४२, १२-१ ४, 

३६)। 

है... 5. तह. १॥११६।१२, ११७।२२, ११९।९। इस कहानी का तात्पर्य यही है। मधुविद्या 
सर्वविद्या का सार है। इस विद्या को प्राप्त करने के लिए ' दध्यडः' अर्थात्‌ दधि 
अथवा विज्ञानघन चेतना में प्रतिष्ठित होना होगा (तु. 'दध्याशिर:' सोम्य:; दध्यड।। 
दुधिक्रावा ऋ. ७।४४)।“विद्यादाता, माध्यन्दिन, सूर्यरूपी इन्द्र हैं। मस्तक को ठीक 
रखकर यह विद्या दूसरों को नहीं दी जाती। केवल इन्द्र के वाहन के रूप में दी 
जाती हैं। और जिसे दी जाती है, उसके भीतर मध्यरात्रि के अँधेरे को चीरकर 

. अश्विद्दय सूचित आदित्य-झुति के आगमन की सूचना मिलती है। तु. पौराणिक 


'हयग्रीव, हयशीर्षा अथवा हयशिरा:' - बेद के उद्धारकर्ता एवं प्रवक्ता, विष्णु के 
अवतार। 


अं 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३६९ 


कि प्रत्येक आधार में वह पुर की सृष्टि करके उसमें पक्षीरूप में 
आविष्ट हुआ है। आत्ममाया की भूमिका में वही बहुरूपी होकर विचरण 
करता है। आत्मचेतना में उसका अनुभव होता है, उस अनुभव में ही 
सब कुछ अनुभूत होता है।' 
बष्ठ' ब्राह्मण में विद्या-वंश की विवृति देकर द्वितीय अध्याय एवं 
मधुकाण्ड का समापन किया गया है। इस अध्याय में हमें यह हक 
प्राप्त हुई कि यह आत्मा ही ब्रह्म है। ब्रह्म जिस प्रकार बाहर में है, उसी 
प्रकार भीतर में है। मूर्त और अमूर्त उसके दो रूप हैं। “नेति-नेति' के 
रूप में अमूर्त में अवगाहन किया जा सकता है। वह अवस्था सुषुप्ति 
जैसी होती हैं। वहाँ कोई भी सउलज्ञा या चेतना नहीं रहती, किन्तु 
विज्ञाधघनता का अनुभव अर्थात्‌ चेतना की सर्वतोभास्वर भूमि पर स्फुरित 
अनुभव रहता है। वहाँ से लौटकर आने पर सारा अनुभव ही मधुमय हां 
जाता है। 
तृतीय अध्याय में नौ ब्राह्मण सड्ूलित हैं, जिसमें जनक-सभा में 
कुरु-पाञ्चाल के ब्राह्मणों के साथ याज्ञवल्कय के ब्रह्मोद्य का विवरण है। 
यज्ञ-सभा में जनक ने घोषणा की कि उपस्थित ब्राह्मणों में जो 
ब्रह्मिष्ट होंगे, उन्हें एक सहस््र गौएँ प्रदान की जाएँगी। स्वयं को ब्रह्चिष्ठ 
कहने का साहस किसी में भी नहीं हो रहा है, यह देखकर याज्ञवल्क्य 
ने अपने ब्रह्मचारी 'सामश्रवा' से कहा - “गायों को हाँक ले चलो तो।' 
इस बात पर वहाँ उपस्थित सारे ब्राह्मण क्रुद्ध हो गए। जनक के होता 
अश्वल ने कहा - 'हम सबमें क्‍या तुम ही ब्रह्मिष्ठ हो?' याज्ञवल्वय ने 
कहा - “ब्रह्मिष्ठ को हम नमस्कार करते हैं। में तो बस गायें चाहता हूं।' 





तु. ऋ. ६।४७१८। अद्ठैत अनुभव की त्रिपुटी : वही सब, में वही (संहिता को 
विभिन्‍न आत्मस्तुतियों में इस भाव की अभिव्यक्ति है : तु. ऋ. एवा महान्‌ वृहद्दिवो 
अथर्वाडवोचत्‌ स्वां तन्वमिन्द्रमेव १०११२०॥९) में ही सब हू (तु. ऋ. अयमस्मि 
सर्व; १०१६१।१९)। 'पुरिशय': द्र. टीका ७५३। 


२. 
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३७० वेद-मीमांसा 


ब्राह्मण आसानी से छोड़ने वाले लोग नहीं। तर्क-वितर्क शुरू हो 
गया। अश्वल ने ही पहला प्रश्न उठाया। उसका प्रश्न यज्ञ के रहस्य से 
सम्बन्धित था।' जगत्‌ का सभी कुछ मृत्यु के वश में है, कालिक पर्याय 
या काल-क्रम के अधीन है।' यजमान किस प्रकार इनके चड्डुल से मुक्त 
हो सकता है? याज्ञवल्क्य का उत्तर है - अधियज्ञ-दृष्टि को आधिदैविक 
एवं आध्यात्मिक-दृष्टि में रूपान्तरित करके। यजमान यदि जानता है कि 
मनुष्य होता, अध्वर्यु अथवा उद्गाता ही यज्ञ के प्रकृत ऋत्विक्‌ नहीं, 
बल्कि अधिदेवत-दृष्टि में क्रमश: अग्नि, आदित्य एवं वायु और 
अध्यात्म-दृष्टि में वाक्‌, चक्षु एवं प्राण ऋत्विक्‌ हैं, तो इस विज्ञान के 
फलस्वरूप ही यजमान मुक्ति प्राप्त करता है, अतिमुक्ति प्राप्त होती है।* 

उसके बाद प्रश्न किया गया कि अन्‍्तरिक्ष तो निरालम्ब है. यजमान 
किसक सहारे स्वर्ग जाएगा?!* याज्ञवल्क्य उत्तर देते हैं कि यज्ञ के 
अध्यक्ष ऋत्विक्‌ ब्रह्मा को यदि अधिदेवत-दृष्टि से चन्ररूप में और 
अध्यात्म-दृष्टि से मनरूप में देखता है, तो वह स्वर्ग में जाएगा।" 





१. कर्म की प्रतिष्ठा रहस्य-विज्ञान क॑ ऊपर। तु. छा. तेनोभौ कुरुत: यश्चेतदव बंद 
यश्च न बंद, ..... यदंव विद्यया करांति श्रद्धयोपनिषदा तदयं वीर्यवत्तर भवति 


 ५१॥१०। 
२. कालिक पर्याय के अन्तर्गत अहोगात्र एवं पक्ष का ग्रसड़' है। अयन का उल्लेख 
छोड़ दिया गया है। 


३. जो अधिदेवत, वही अध्यात्म है - यह उपनिषद्‌ का मूल सिद्धान्त है। तु. ई. १६; 
ते. सं. यश्चायं पुरुषे यश्चासौ आदित्ये स एक: ३।१०...) इसका बीज ऋकसंहिता 
के सायुज्यवाद में. है (१।१६४।२०; तु. ऋ. ३।२६।७। सबके भीतर जो वेश्वानर 
अनुप्रविष्ट है, मैं वही हूँ)। स्नोत्र के प्रतिकूल बहने में मुक्ति, फिर सहज होकर 
अतिमुक्ति। अतिमुक्ति ही ब्राह्मण्य (द्र, बु. ३।५)। 

४. यह स्वर्ग के सम्बन्ध में ग्राकृत कल्पना है। 

«ब्रह्म ही यज्ञपुरुष है। वह मनोमय है। प्रत्येक कला (चन्द्रकला) से होकर" पूर्णिमा 

तक मनश्चेतना का विकास होता है - यह मुक्ति है और ध्रुवा सोलहवीं कला 
में स्थित अतिमुक्ति है (तु. बृ. १५।१५)। 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ की 


एक और प्रश्न का उत्तर देते हुए याज्ञवल्क्य ने कहा कि ऋक्‌ 
और साम तीन प्रकार के हैं। अध्यात्म-दृष्टि से वे प्राण, अपान एवं व्यान 
हैं। इनके द्वारा ही तीनों भुवन पर उसी प्रकार विजय प्राप्त को जा 
सकती है, जिस प्रकार उज्ज्वल, अतिनादी एवं अधिशयान इन तीन 
आहुति के के द्वारा। ब्रह्मा ही यज्ञ के रक्षक हैं। वे यज्ञ की रक्षा मन 
की शक्ति द्वारा करते हैं। जिस प्रकार मन अनन्त है, उसी प्रकार 
विश्वेदेव अथवा विश्वचेतना भी अनन्त है।' 

अश्वल ने देखा कि यज्ञ-रहस्य याज्ञवल्क्य की मुट्ठी में है, 
अतएव वे ब्रह्मवेत्ता हैं। इसीलिए अश्वल चुप हो गए। 

द्वितीय ब्राह्मण में प्रश्नकर्त्ता हैं- जारत्कारव आर्तभाग। उनका प्रथम 
प्रश्न है - कितने ग्रह और कितने अतिग्रह हैं अर्थात्‌ इन्द्रिय एवं उसक 
विषय कितने हैं? याज्ञवल्क्थ ने कहा - 'आठ' हैं। 

द्वितीय प्रश्न है कि-जगत्‌ में सभी तो मृत्यु का अन्न है, क्‍या मृत्यु 
की भी मृत्यु है? याज्ञवल्क्य ने सल्लेप में कहा है- जिस प्रकार अग्नि 
सब की मृत्यु है, किन्तु उसकी भी मृत्यु अप है। 





१. काण्वशाखा का पाठ असम्पूर्ण जान पड़ता है। माध्यन्दिन-शाखा के साथ 
मिलाकर पढ़ना अच्छा है। माध्यन्दिन-शाखा में मनुष्यलोक को अतिनादी एवं 
पितुलोक को अधः:स्थित कहा गया है (तु. 06. 8488 अधोलोक)। 

२. अर्थात्‌ यह मनश्चेतना ही विश्वचेतना में व्याप्त, विस्फारित होगी। वही यज्ञ का 
परम तात्पर्य है। देवयज्ञ जिस प्रकार विसृष्टि का साधन है, उसी प्रकार मनुष्य- 

अतिसृष्टि का साधन है (तु. बृ. १४६)। 

३. इर्दयों में पाद , पायु और उपस्थ को छोड दिया गया है। किन्तु याज्ञवल्क्‍्य ने ही 
अन्यत्र एकादश रुद्रों अथवा प्राणों की चर्चा की है (बृ ३।९।४)। े 

४. मृत्यु में विज्ञानी या तत्वज्ञ की सत्ता अग्निमय हो जाती है। अन्त्येष्टि का भी बे 
तात्पर्य है (तु. ऋ. 'अजो भागस्तपसा तं तपस्व त॑ ते शोचिस्तपतु त॑ ते अरचि:, 
यास्‍्ते शिवास्तन्नो जातवेदस्ताभिर्वहिन सुकृतामुलोकम्‌ १०।१६।४ )। अग्निचेतना 

आदित्यचेतना में विस्फारित होती है। उसके बाद की अवस्था जल में जल के मिल 
जाने जैसी होती है (क. २॥१११५)। 
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३७२ वेद-मीमांसा. 


तृतीय प्रश्न है कि “पुरुष की मृत्यु के पश्चात्‌ उसके प्राणों की 
उत्क्रान्ति या उत्क्रमण होता है या नहीं? याज्ञवल्क्य ने कहा - नहीं, वह 
यहाँ ही लीन हो जाता है। मृत देह ही रह जाता है, फूल उठता है।' उस 
समय उसे छोड़कर क्या नहीं जाता? “नाम”, जिस प्रकार विश्वे देव 
अथवा विश्वचेतना अनन्त है, उसी प्रकार '"नाम' अनन्त है। उससे वह 
अनन्त-लोक को जीत लेता है।' “वह तो ठीक है। मृतपुरुष का सभी 
कुछ विश्वेदेवता में लीन हो जाता है; किन्तु प्रश्न उठता है- तब भी 
तो वह कहीं रहता है?' याज्ञवल्क्य ने कहा - भीड़ में सबके बीच इस 


“पर बात नहीं:.की जा सकती है। आओ, एकान्त में चलें।' एकान्त में 


जाकर उन्होंने जो कहा, उसका सार है - 'कर्म'।* आर्तभाग चुप हो गए। 

तृतीय ब्राह्मण में भुज्यु लाह्यायनि ने प्रश्न किया कि - अश्वमेधयाजी 
कहाँ जाते हैं? याज्ञवल्क्य ने कहा-सूर्य का रथ एक दिन जितना चलता 
हैं, उसका बत्तीस गुना इस लोक का परिमाण है। उसका दुगुना पृथिवी 
का परिमाण है। उसका भी दुगुना समुद्र का है।' इसके भीतर से होकर 





१. “अन्नेव समवनीयन्ते' के पश्चात्‌ 'ब्रह्मेव सन्‌ ब्रह्माप्येति' माध्यन्दिन में है। उत्क्रान्ति 
की बात भी याजवल्क्य अन्यत्र करते हैं (बृ. ४४२) वर्तमाना यह अनुभव उनके 
महाभूतवाद क अनुकूल हैं (बु. २।४।॥१०; द्र. टीका ५८६)। 

२. मृत्यु में सर्वमय हो जाना : तु. ऋ. १०।१६।३। किन्तु उसके बाद ही कहा जा रहा 
है जीव का 'अज भाग ' 'उलोक' में अथवा परमव्योम में जाता है। यह त्रह्मीभाव 

.. के अनुकूल है। एकान्त में कर्मानुसारी गति की चर्चा हुई। जान पड़ता है आर्तभाग 
. ने याज्ञवल्क्य के निकट यही सुनना चाहा था। इसके पश्चात्‌ याज्ञवल्क्य ने जनक 
को भी यह तत्त्व सुनाया था (बू. ४४५ ; तु. छा. ५१०७, वहाँ प्रवाहण इसे 

... “गुहयविद्या' कहने का दावा करते हैं)। 

३. लोक संस्थान का विवरण सही-सही समझ में नहीं आता। द्र. शाड्ररभाष्य। यहाँ 

. विचारणीय है : पुराण में 'लोकालोक' पर्वत का उल्लेख है। एक हँडेया के भीतर 
दीप जलाने पर उसका उजाला भीतर ही रहता है, बाहर नहीं जा सकता। ऐसी 
स्थिति में भीतर में 'लोक' और उसके चारों ओर बाहर 'अलोक' है। उसी प्रकार 
सूर्य की रश्मियों से आलोकित पृथिवी-लोक के चारों ओर एक ' अलोक' पृथिवी 
है - जिसका परिमाण पृथिवी-लोक का दुगुना (३२ » २-६४ देवरथाह्) है। 








| ः 
ः 
ड 
ई 
डर ०0 
>ह 





बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३७३ 


छरे की धार की तरह अथवा मक्खी के पड्'ु जैसा सूक्ष्म आकाश का 
पथ है।' इन्द्र स॒ुपर्णरूप में अश्वमेधयाजियों का वायु के निकट अर्पण 
करते हैं। वायु उन्हें अपने भीतर निहित करके वहाँ ले जाता है, जहाँ 
पूर्वतन या पहले के अश्वमेधयाजी हैं।' अतः वायु ही व्यष्टि है और वायु 
ही समष्टि है। यह जान लेने पर ही पुनर्मृत्यु पर विजय प्राप्त को जा 
सकती है।' अपने प्रश्न का उत्तर पाकर भुज्यु चुप हो गए। 


उसके चारों ओर एक अलोक समुद्र है, जिसका परिमाण लोक और अलोक 
पृथिवी की समष्टि अर्थात्‌ कुल जोड़ का दुगुना ([३२+६४) » २ 5१९२ 





देवरथाह) है। तो फिर सब मिलाकर २८८ देवस्थाह्न (३२+६४+१९२) प्राप्त हुए। .. 


यह सडनख्या जगती छन्द की अक्षर सडख्या अड़तालीस में छह का गुणा करने 
(४८ » ६) पर प्राप्त होती है। अर्थात्‌ अलोक समुद्र से घिरे विश्व जगत्‌ में छह 
जगती हैं। संहिता में हमें “पट ऊर्वी” का उल्लेख प्राप्त होता हैं - (ऋ. षत्ठ्‌ उर्वीरे 
एकम्‌ इद्‌ वृहत्‌ १०११४॥१६) तु. षड्ू भारोँ एको अचरन्‌ विभर्ति - ३।५६॥२)। 
उसका विस्तार अश्वमंघयाजी के आत्मप्रसारण द्वारा परिव्याप्त होता है - अर्थात्‌ 
बह तब विष्णु जैसा 'बुहंच्छेंरीरों विमिमान:” (ऋ. ११५५६) होता है : अपने 
क्रमश: वर्धमान अथवा प्रसरणशील शरीर से विश्वभुवन को आच्छादित किए 
रहता है। यहाँ पञ्मनभूत का उल्लेख लक्षणीय - पृथिवी, समुद्र (अप), सूपर्ण 


(आदित्य अथवा अग्नि 5 तेज) , वायु एवं आकाश! प्रारम्भ क॑ दो भूत या तत्त्व. 


स्थूल हैं. अगले तीन सूक्ष्म हैं। यज्ञाग्नि की शिखाएँ आन्तर-भावना क॑ फलस्वरूप 
सूर्यरश्मि होकर याजक को अपने भीतर से लेकर जाती हैं, एवं अन्त में उसे 
'महाभूत' के साथ एकीभूत करती हैं। 


१. तु. क. शाहाश्डा 
२. अश्वमेघयाजी की गति के लिए द्र. बृ. १॥१-२; टीका. ५०७। आदित्यचेतना 
अथवा सदबत्रह्म एवं मृत्युचेतना अथवा असदूब्रह्म दोनों ही उसे प्राप्त होते हैं। इस 
चेतना में वह वायुफल होकर्‌ पहुँचता है। वायु विश्व-प्राण है। बह सूत्रात्मा है (बृ. 
. ३७॥१)। | 
३. ब्राह्मण और उपनिषद्‌ में बार-बार पुनर्मुत्यु-जय की चर्चा होती है। हम साधारणतया 
पुनर्जन्म-निरोध की बातें सोचते हैं। आपाततः पुनर्मुत्यु और पुनर्जन्म एक जैसे 
लगने के बावजूद दोनों में दृष्टिकोण का सूक्ष्म पार्थक्य है। मरना सबको है, किन्तु 
योगी की मृत्यु वैवस्व॒त अर्थात्‌ आलोक-दीप्त होती है। यह मृत्यु जो प्राप्त करता 
है, उसकी फिर तामस-मृत्यु नहीं होती। प्राकृत जन्म-मृत्यु (वैदिक रूपक-सूर्य 
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३उछ४ वेद-मीमांसा 


चतुर्थ ब्राह्मण में उषस्त चाक्रायण ने प्रश्व किया - “जो अपरोक्ष- 
ब्रह्म सर्वान्तर आत्मस्वरूप है, उसका स्वरूप क्या है?! याज्ञवल्क्य ने 


- उत्तर दिया - 'जो प्राण आदि का प्रवर्तक है, इसके अतिरिक्त जो दृष्टि 


का द्रष्टा है, श्रवण का श्रोता है, मनन का मनन्‍्ता है और विज्ञान के 
विज्ञाता के रूप में विशिष्ट-बोध के परे है, वही सर्वान्तर आत्मा है।” 
फिर उपंस्त ने और कुछ नहीं कहा। 


यज्ञम ब्राह्मण में कहोल कोषीतकेय का भी वही प्रश्न है। याज्ञवल्क्य 
ने कहा - तुम्हारे भीतर जो भूख-प्यास, शोक-मोह, जरा-मृत्यु से परे 
है, वही सर्वान्तर आत्मा है। इस आत्मा को जो जानता है, वह पुत्रेषणा, 
वित्तेषणा एवं लोकैषणा का अतिक्रमण करके 'भिक्षु' हो जाता है। फिर 
वह पहले पाण्डित्य, उसके पश्चात्‌ बार्ल्यं प्राप्त करता हैं। उसके बाद 
मुनि हो जाता हैं। अन्त में अमोन एवं मान दोनों का अतिक्रमण करके 
ब्राह्मण होता है। उस समय वह चाहे जिस भी रूप में रहता हो, वह 
ब्राह्मण ही है। कहोल चुप हो गए। 


का उदय-अस्त) तब उसके भीतर ही घटते हैं। अतएवं जन्म से निष्कृति ग्राप्त 
करने का या विस्तार का कोई प्रश्न ही नहीं उठतता। पुनर्जन्म प्राथमिक साध्य हो 
सकता है, किन्तु ब्रह्मीभूत चेतना वस्तुत: पुनर्मुत्युजित अथवा अमृतचेतना है, एवं 
यह चेतना सिद्धों की चेतना है। जन्म (भव) हेय है, दुःखवादी दर्शन की यह बात 
वहाँ उठती नहीं। तब जन्म दिव्य जन्म होता है (तु. क. २।३॥४; मी. ४।५-९) 
१. तु. केनोपनिषद्‌ ११२.....; बृ. ३७॥२३, ८।११, ४४।१८....। 
पाण्डित्य-बुद्धिज या बुद्धिजन्य एवं बाल्य-बोधिज या बोधिजन्य। नचिकेता को 
तरह कैशोरचेतना को पुनः वापस प्राप्त करना होता है। 
३. मुनि अकेला, निःसद्भ (< (्. प्राणा05 तु. एतमेव विदित्वा मुनिर्भवति' बू. 
४।४॥२२; क. मुनेर्विजानत आत्मा २॥१११५॥) 


४. यही अतिमुक्ति अथवा सहजस्थिति है (तु. बु. ३१॥३-६)। ब्राह्मण अन्तर में मुनि 


होकर भी बाहर में 'सर्वानुभू' - सब का अनुभव करने वाला होता है (बु 
२।५।१९)। याज्ञवल्क्‍कय की उदार दृष्टि में मुनि (5 श्रमण) और ब्राह्मण में कोई 
विरोध नहीं। 








वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३७५ 


षष्ठ ब्राह्मण में गार्गी वाचक्‍नवी' ने लोकसमूह के कार्य-कारण कौ 
परम्परा या क्रम के सम्बन्ध में प्रश्न किया। अन्त में ब्रह्मलोक के 
सम्बन्ध में जिज्ञासा प्रकट की कि “ब्रह्मलोक किसमें ओत-प्रोत है? 
याज्ञवल्क्य ने कहा -.“यह अतिप्रश्न है।'' गार्गी ने फिर कुछ नहीं कहा। 
सप्तम ब्राह्मण में उद्यालक आरुणि ने प्रश्न किया कि “इहलोक, 
परलोक एवं सर्वभूत एकसूत्र में, एक अन्‍्तर्यामी में गुँथे हुए हैं। में उस 


सूत्र एवं अन्तर्यामी को जानता हूँ। क्या तुम उसे जानते हो?” “जानता हूँ, _ 


ऐसा याज्ञवल्क्य ने कहा। उद्दालक ने कहा - “जानता हूँ", यह सभी कह 
सकते हैं, किन्तु क्या जानते हो, बतलाओ तो?' 

याज्ञवल्क्य ने कहा - “वायु सूत्र है। उसमें ही सब कुछ ग्रथित 
है।'* “ठीक हैं, अब अन्तर्यामी की बात कहो।' 

याज्ञवल्क्य ने कहा - '“अन्तर्यामी अमृतरूप में पृथिवी, अप, 
अग्नि, अन्तरिक्ष, वायु, चुलोक, आदित्य, दिक्‌, चन्द्र, तारा, आकाश- 


तमिस्ना और तेज में, सर्वभूत में तथा प्राण, वाक्‌, चक्षु, मन, त्वक्‌, विज्ञान _. 
और रेत: में स्थित है।* ये सब उसके शरीर हैं। इनके भीतर रहकर वह . 


सबका नियमन करता है। ये सब उसे नहों जानते, किन्तु भीतर से इन 


सबको वहीं नियन्त्रित करता है। तुम्हारा आत्मा ही यह अन्तर्यामी है। 


अदृष्ट होकर भी वह द्रष्टा है, अश्रुत होकर भी श्रोता है, अमत होकर 
भी मन्ता है, अविज्ञात होकर भी विज्ञाता है। उसके अतिरिक्त द्रष्ट, श्रोता, 


मनन्‍्ता अथवा विज्ञाता कोई नहीं।' उद्युलक चुप हो गए।' 





१. द्व. ब्राह्मण की विवृति में याज्ञवल्क्य-प्रसड्भ । 

२. तु तै. आनन्दमीमांसा २।८; वृ. ४॥३।३३। “ब्रह्मलोक' परमानन्द, उसके बाद और 
कुछ नहीं। 

३. द्र. टीका ५६१; छा. संवर्ग विद्या ४।३। 
लक्षणीय, अन्वर्यामी के आधार का विन्यास लोक से भूत की ओर। उसका अनुभव 
धीरे-धीरे ही मानो अन्तरड्र हो जाता है। क्‍ 

५... इस अन्तर्यामी-विज्ञान के साथ तुलनीय, उद्दालक का दर्शन छा. ६। 
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३७६ बवेद-मीमांसा 


अष्टम ब्राह्मण में गार्गी ने पुनः: सामने आकर ब्राह्मणों से कहा, “मैं 
इनसे दो प्रश्न करुंगी। यदि ये उनका उत्तर दे सके, तो फिर में समझूंगी 
कि ब्रह्म-विचार में आप सबमें से कोई इन्हें पराजित नहीं कर सकेगा।' 


.. गार्गी ने पहला प्रश्न किया कि “जो चुलोक के ऊपर है, जो पृथिवी 
के नीचे है, जो दोनों के मध्य में है, जो हुआ, जो हो रहा है और जो 
होगा, यह सभी किसमें ओत-प्रोत है?” याज्ञवल्क्य ने कहा - 'आकाश 
में।” गार्गी ने कहा - “ठीक है, किन्तु आकाश किस में ओत प्रोत है?” 
:  याज्ञवल्क्य मानो तन्‍्मय होकर बोलते गए, - “ब्रह्मवेत्ता उसे अक्षर 
कहते हैं।' उसका आकार-प्रकार अथवा विशेषण कुछ भी नहीं। वह 


बे 


किसी को खाता नहीं, उसे भी कोई नहीं खाता। इसके अलावा विश्व 


६7 60३५ 


में जो कुछ सब है, इस अक्षर के ही प्रशासन में विशेष रूप से विधृत, 
नियन्त्रित होकर स्थित है। इस अक्षर को बिना जाने हज़ार वर्ष तक याग, 
होम अथवा तप करते रहने पर भी वह निष्फल होता है। इसे बिना जाने 
जो इहलोक से चला जाता है, वह कृपण है; और इसे जानकर जो जाता 
है, वही 'ब्राह्मण' है। यह अक्षर अदृष्ट होकर भी द्रष्ट है, अश्रुत होकर 
भी श्रोता है, अमत होकर भी मन्ता है, अविज्ञात होकर भी विज्ञाता है। 
उसक अतिरिक्त द्रष्टा, श्रोता, मन्‍्ता अथवा विज्ञाता कोई नहीं। गार्गी! 








१. तु. छा. आकाशो वै नामरूपयोर्निर्वहिता 2।१४।१। जिसके अन्तर्गत सब है, संहिता 
में वह विश्वकर्मा (ऋ. १०।८२।६) है। आकाश अथवा परमव्योम उसका ही 
प्रतीक है (तु. ऋ. १।१६४॥३९)। 

२. अक्षर' सज्ज्ञा श्लिष्ट हे - इससे जिस प्रकार परब्रह्म का बोध होता है, उसी प्रकार 
शब्दब्रह्म अथवा ओड्डार का भी बोध होता है। ऋकसंहिता में अक्षर के तीन अर्थ 
प्राप्त होते हैं - अपरिणामी (१।१६४४२; ३९) परमव्योम का विशेषण; 
६।१६।३५ परमव्योम ऊहय अथवा अनुमेय); वाक्‌ (कभी क्लीबलिड्र लिड्ड में 
३२५५१, १११६४।२४, १०१३३; कभी स्त्रीलिछ्ढ में 'अक्षरा' ७:१५।९, ३६७) ; 
धेनु (७।१।१४, १।३४।४, ३।३१।६; वाक्‌ पुन: धेनुरूपिणी)। अतएव अक्षर से 
नित्यचेतन आकाश और उसके नित्यस्पन्द ओड्झर का बोध होता है ( तु. 
कठोपनिषद्‌,. १॥२।१५-१७)।. 





३७७ 
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आकाश इस अक्षर में ही ओत-प्रोत है।” द “ हि 
गार्गी ने कहा, 'ठीक है। ब्रह्म-विचार में आपमें से कोई भी इन्हें 
पराजित नहीं कर सकेगा।' $ द 
गार्गी के इस निर्णय के पश्चात्‌ किसी को भी कुछ कहने के लिए 
नहीं था। तब भी शाकल्य' ने इस विचार या विमर्श को समाप्त होने नहीं 
दिया। उसके साथ नवम ब्राह्मण शुरू होता है। 
शाकल्य का पहला प्रश्न है कि “देवता कितने हैं?' याज्ञवल्क्य ने 
पहले तीन सौ और तीन, फिर तीन हज़ार तीन बतलाया। उसके बाद इस 
सडख्या को क्रमश: कम करते हुए अन्त में बतलाया कि 'देवता एक 
ही है , जिसे प्राण अथवा ब्रह्म अथवा 'त्यत्‌' कहते हैं।' 
शाकल्य का द्वितीय प्रश्न पुरुष के सम्बन्ध में है। जिसे वे अष्टविध 
पुरुष रूप में जानते हैं, जो मनोज्योति एवं समस्त आत्मा का परायण, 
परम अयन अर्थात्‌ परम आश्रय है। क्रमशः पृथिवी कामरूप, आकाश 
तमःरूप, अप्‌ एवं रेत: उसका आयतन अर्थात्‌ ओह है। अग्नि, मम क 
चक्षु, श्रोत्र, हृदय, चक्षु, हृदय एवं हृदय उसके लोक हैं कक का 
की भूमि या क्षेत्र हैं। क्या इन पुरुषों को याज्ञवल्क्य जानते हैं 
कहाँ-कहाँ है? एवं उनक॑ देवता भी कोन-कान हैं? 





१. तु. श. ब्रा. ११५६।२। कल हु 
२. ऋ. ३।९।९। टी. देवता की सडख्याओं को ऊर्ध्व त्रिकोण के आकार में विन्यस्त 


किया जाए - अर्थात्‌ जिसके शीर्ष पर ३ और अधोरेखा पर ३००३। इससे दशमिक 
या दशमलवपद्धति से अड्डू के स्थानीय मान का पता चलता है। का नह के प्रति 
याज्ञवल्क्य का पक्षपात सुस्पष्ट है। वे शुक्लयजुर्वेद क प्रवर्तक है और कफ का 
अधिष्ठाता वायु है। अध्यात्मदृष्टि में यह वायु प्राण है। 'त्यत्‌ अनिर्वचनीय (तु. 
ऋ. ५६२१) है। क्‍ 
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३७८ वेद-मीमांसा 
याज्ञवल्क्य ने बतलाया कि वे इन पुरुषों को जानते हैं। जो क्रमश: 
शरीर, काम, आदित्य, श्रोत्र, छाया, आदर्श, अपू एवं पुत्र में हैं। जिनके 
देवता हैं अमृत, स्त्री, सत्य, दिक्‌, मृत्यु, असु, वरुण एवं प्रजापति।' 
..... शाकल्य याज्ञवल्क्य को पराजित नहीं कर पाए। तब याज्ञवल्क्य ने 





अज्जारे निकालने का चिमटा बना रखा है क्या?' शाकल्य ने झुँझलाते हुए 
कहा, कुरु-पशञ्चाल के ब्राह्मणों का निरादर करते हुए जो कह रहे हो, तुम 
किस प्रकार के बत्रह्मवेत्ता हो?' याज्ञवल्क्य ने कहा - “मैं देवता और 
प्रतिष्ठा सहित दिकतत्त्व को जानता हूँ। 


“उसके बाद शाकल्य के प्रश्न का उत्तर देते हुए बतलाने लगे कि 
पूर्व की ओर मैं आदित्य के साथ एक हूँ। आदित्य की प्रतिष्ठा चक्षु 
में है, चक्षु की प्रतिष्ठा रूप में है एवं रूप की प्रतिष्ठा हृदय में है। इसी 
प्रकार में दक्षिण में यम हूँ, पश्चिम में वरुण हूँ, उत्तर में सोम हूँ और 
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१. यहाँ माध्यन्दिन-शाखा की सछ्ज्ञा में एवं विन्यास में कुछ भेद है। मूल में दण्डचिह 
स्थात्‌ पश्चातू न देकर 'याज्ञवल्क्य' कं पश्चात्‌ देने पर सड्भ॒ति बैठती। इस प्रसड़ 
को इस प्रकार समझना होगा : - पृथिवी में जो पुरुष है, देवतारूप में वह ' अमृत! 
है ; इस शरीर में हम उसका अनुभव 'अग्नि' अर्थात्‌ ताप द्वारा करते हैं। उसी 
प्रकार कामत्तत्त्व में देवतारूप में वह 'स्त्री' (माध्यन्दिन दृष्टि में मन) है; अपनी 

* काममय चेतना में हम हृदय द्वारा उसका अनुभव करते हैं। आदित्य विश्वचेतना 

का प्रतीक है, आदर्श आत्मचेतना का (तु. क. २।३।५)। एक ही पुरुष लोक में 

शरीर, रिरंसा और पुत्र रूप में है; और उसका अलौकिक अनुभव आदित्य, श्रुति, 

आदर्श (दर्पण) एवं छाया में होता है। छाया में अनुभव लोकोत्तर (तु. क. 
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.... २॥३।॥५)। 

२... अज्ञारावक्षयण' का प्रयोण और कहीं नहीं है। आचद्यशड्ूराचार्य ने अर्थ किया है 
॥। ._ 'चिमट| 
३. अर्थात्‌ ब्रह्म दिशा-दिशा में व्याप्त होकर पुन: हृदय में सिमट आया है, और चहाँ 


ही उसकी प्रतिष्ठा है (तु: छा. ७॥२५॥१, ८।३।३; ऋ. ६॥१९॥९, १०।४२।११।..)। 





विद्रप करते हुए उनसे कहा कि इन ब्राह्मणों ने तुमको अज्भारावक्षयण या 





६0४3४000(५३७७४४८४४९२४/५४४४/४४४/४//४०३००%: 
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ध्रुव॑ में अर्थात्‌ ऊर्ध्व में अग्नि हूँ।। अग्नि की प्रतिष्ठा वाक्‌ में है और 
वाक्‌ की प्रतिष्ठा हृदय में है। हृदय में सबकी प्रतिष्ठा या अवस्थान है।'* 
शाकल्य ने प्रश्न किया - “हृदय की प्रतिष्ठा कहाँ. है?” याज्ञवल्क्य 
ने तिरस्कार करते हुए कहा - 'मूर्खों की तरह बात मत करो।” किन्तु 
शाकल्य पीछा छोडने वाले नहीं। उन्होंने फिर प्रश्न किया, तब भी 
बतलाओ, तुम और आत्मा कहाँ प्रतिष्ठित हो?', याज्ञवल्क्य ने कहा - 
“प्राण में।' “प्राण कहाँ प्रतिष्ठित है?' 'अपान में।' 'अपान?' 'व्यान में।' 
“व्यान? '.'उदान में।' 'उदान?' 'समान में।” किन्तु आत्मा को नेति-नेति 
करके जानना होता है। वह अगुह्य है - जिसे ग्रहण नहीं किया जा सकता 
है, अशीर्य है, जो शीर्ण नहीं होता, असड्र है, असित है, अबन्धन हे, 
अरिष्ट है। तुम्हारे प्रश्न के उत्तर में आठ पुरुषों क सम्नन्थ में विस्तार- 
पूर्वक बतलाया। ये सब पुरुष जिस ओऔपनिषद-पुरुष से निकलकर आते 
हैं एवं उसीमें लय हो जाते हैं और इसके अतिरिक्त जो सबसे परे है, 
उसके सम्बन्ध में तुमसे पूछता हूँ। तुम क्या उसे जानते हो?' 





संहिता कं मित्र और वरुण क्रमशः सूर्योदय और सूर्यास्त के साथ सम्पूक्ते ह। साम 

उत्तरज्योति अथवा अमृतचेतना.का देवता है, विपरीत-कांटि म॑ यम अथवा मृत्यु 

है। किन्तु यह यम अथवा मृत्यु वैवस्वत भी हो सकते हैं। | 

२. तु. छा. ८।३।३; योग का 'हार्दज्योति:', उपनिषद्‌ का 'हार्दाकाश ', संहिता का ' हृदय 
समुद्र '| याज्ञवल्क्य का झुकाव हृदय को ओर है (द्र, ४॥१।७)। हृदय < हत्‌ ( < 
#ह (दीप्ति देना)॥ श्रत्‌ > श्रद्धा। द्र. टीका ३१०। 

३. अर्थात्‌ हृदय ही आत्या हैं। कक 
अर्थात्‌ ग्राण को अपान की सहायता से देह की गहराई में समेटकर लाना होगा। 
वहाँ वायु का निरोध होने पर वह व्यान रूप में समस्त देह मे फैल जाएगा। तब 
लघुत्व के फलस्वरूप वायु की ऊर्ध्व गति होगी। उसके बाद मूर्डुन्‍्यलोक से सुषम 
सुसड्भत होकर वह सर्वत्र फेल जाएगा। 

५. अनेक के मूल में एक को जानना होगा (तु. छा. ३१८।२-६, ४५-०८, ५।१८।९, 


हि । 
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3 बेद-मीमांसा 


शाकल्य का सर झुक गया। तब याज्ञवल्क्य ने ब्राह्मणों को 
सम्बोधित करते हुए कहा, अब आप सब चाहें, तो मुझसे प्रश्न कर 
सकते हैं। या फिर में ही आप लोगों से प्रश्न करुँ?' 


सभी ब्राह्मण चुप रहे। याज्ञवल्क्य ने कहा - “वक्ष और व्यक्ति में 
कुछ समानता है। वृक्ष को काट देने पर भी मूल से नये रूप में पनपता 
है, किन्तु व्यक्ति मरने के पश्चात्‌ किस मूल से उत्पन्न होता है? वृक्ष 
मरता है, फिर बीज से उत्पन्न होता है। व्यक्ति तो उस प्रकार बीज 
रखकर नहीं मरता। पितृरेत: व्यक्ति का बीज है, यह नहीं कहा जा 
सकता। रेत: तो जीवित व्यक्ति का होता है।' वस्तुत: व्यक्ति या पुरुष तो 
उत्पन्न ही हो गया है, वह नये रूप में उत्पन्न नहीं होता।* जो है ही, 
: उसे फिर उत्पन्न करेगा कौन? यहाँ रहकर ही जिसने तत्स्वरूप को जाना 
है, उसकी परम गति, परम आश्रय विज्ञान और आनन्दरूप ब्रह्म ही है” 
और दाता का दान भी ब्रह्म ही है।'* 

यहाँ तृतीय अध्याय समाप्त होता है। यहाँ हमने देखा कि याज्ञवल्क्य 
पूर्णप्रज्ञ होने के कारण ही ब्रह्मिष्ठ हैं, वे कर्म और ब्रह्म दोनों का ही तत्त्व 
जानते हं। देववाद एवं यज्ञवाद के सम्बन्ध में उनका सिद्धान्त है कि सब 





१२. इसक पश्चात्‌ शाकल्य की दुर्दशा का जो विवरण दियां गया है। वह निश्चय ही 
बहुत पीछे की घटना है। यहाँ प्रसड्क्रम में उसका उल्लेख किया गया है। 

२. ओर बीज मृत वृक्ष का भी होता है, अतएव रेत के साथ उसकी उपमा उपयुक्त 
नहीं। 

३. क्योंकि वह आत्मा है, अतएव ब्रह्म है, अत: बृहत्‌ की दृष्टि से देखने पर 
जन्म-मृत्यु का प्रश्न व्यर्थ है। छान्दोग्य में उ्यलक का सत्सम्पत्तिवाद भी इसी 
प्रकार का है। तु. याज्वल्क्थ का महाभूतवाद (बू. २।४।॥१२)। समुद्र का बुलबुला 
समुद्र में मिलकर समुद्र रूप में ही रहता है - यही सचमुच अमरत्व है। व्यष्टि 
को सत्ता तब रहती नहीं, जसे सुषुप्ति में नहीं रहती। इससे बुद्ध का अनात्मवाद 
मात्र एक धाप हे। 

४. 'विज्ञानम्‌ आनन्दं ब्रह्म' « चितू, आनन्द, सम्मात्र (जो है ही, अथवा शुद्ध सत्ता) 
- वेदान्त का सच्चिदानन्द। तु. “सत्यं, ज्ञानम्‌ अनन्तं ब्रह्म' ते. २।१; द्र, टीका, ३२१ 

५. यह संहिता की दानस्तुति की तरह जनक को लक्ष्य करके कहा गया है। 
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देवता जिस एक देवता में पर्यवसित होते हैं, वह देवता प्राण या ब्रह्म 
अथवा त्यत्‌ है। देवता के उपलक्ष्य में जो यज्ञ होता है, यदि उसकी 
अधियज्ञ-दृष्टि को अधिदैवत एवं अध्यात्म-दृष्टि में रूपान्तरित किया 
जाए, तो वह भी मुक्ति एवं अतिमुक्ति का साधन हो सकता है। 
अश्वमेधयाजी अन्तकाल में वायु में मिल जाते हैं। वायु ही विश्व का 
सूत्रात्मा है। ब्रह्मवाद के सम्बन्ध में उनका सिद्धान्त है कि ब्रह्म सर्वातीत 
है, नेति-नेति की भूमिका में उसके स्वरूप का ज्ञान प्राप्त होता है। इसके 
अतिरिक्त वह सबका अन्तर्यामी है, वही सर्वान्तर आत्मा है। लोक को 
दृष्टि से कहा जाए, तो ब्रह्मतोक ही परम है, उसके पश्चात्‌ और कुछ 
भी नहीं। आकाश ही यह ब्रह्मलोक है। अक्षरत्रह्म उसमें ही ओत-प्रोत 
है, परिव्याप्त है। विश्व का सब कुछ उसके ही प्रशासन में हैं। उसे पाने 
के लिए तीन एषणाओं का त्याग करके 'भिक्षु' होना होगा। प्राप्ति के भी 
चार सोपान हैं, जिन्हें पाण्डित्य, बाल्य, मोन एवं ब्राह्मण्य कहते हैं। जीव 
की उत्क्रान्ति या मृत्यु के सम्बन्ध में उनका सिद्धान्त है कि मृत्यु को 


: भी मृत्यु है। वह है यहाँ सब कुछ के साथ मिल जाना। जो सब कुछ 


हुआ है, उसे जानकर उसके साथ जो एक हो गया, उसक पक्ष में जन्म, 
मृत्यु, उत्क्रान्ति पुनर्जन्म इत्यादि का प्रश्न अवान्तर हैं। के 
चतुर्थ अध्याय में छह ब्राह्मण सड्डूलित हैं। प्रथम चार ब्राह्मणा मं 
जनक - याज्ञवल्क्य - संवाद है, पश्ञम ब्राह्मण याज्ञवल्क्य मैत्रेयी-संवाद 
का ही हेर-फेर है, एवं अन्तिम ब्राह्मण याज्ञवतल्कीयकाण्ड को वश- 
परम्परा है। | कर 
प्रथम दो ब्राह्मणों में जनक-याज्ञवल्क्य-संबाद का एक पर्व या अश 
है। जनक आसन पर स्थित थे, तभी याज्ञवल्क्य आकर उपस्थित हुए। 
जनक ने कयक्ष करते हुए कहा, 'क्या सोच कर आए? पशु या 
अण्वन्त? ” 
५. अण्वन्त : 'अणु' सूक्ष्मतत्त्व (तु. क. अणुरेष धर्म: ११२१; अणुमेतमाप्य 
| १।२।१३; मु. यदणुभ्यो5णु २।२।२; एपोडणुरात्मा ३१९; छा. स य एपो5णिमा 


६।८।६....), ' अन्त' शेष, मीमांसा (तु. बृ. सर्वोभ्यो5न्तेभ्य: ४ीझ३३; अनुरूप ; 
वेदान्त, सिद्धान्त, कृतान्त [गीता. १८१३], सुत्तेन्त [सूत्रान्त | )। 





४ 


के बेद-मीमांसा 


याज्ञवल्क्य ने अकुण्ठभाव से कहा, 'दोनों ही, किन्तु पिता श्री कहा 


करते कि उपदेश दिए बिना कुछ ग्रहण नहीं करोगे, अत: पहले सुनना 


चाहता हूँ कि किसने, तुमको क्या बतलाया'?' 


जनक ने छह आचार्यों' का उल्लेख करते हुए कहा कि उन्होंने 
क्रमश: वाक्‌, प्राण, चक्षु, श्रोत्र, मन एवं हृदय ही ब्रह्म है - यही 
बतलाया।' याज्ञवल्क्थ ने कहा, 'ठीक ही बतलाया है। किन्तु यह सभी 
ब्रह्म का एकपाद मात्र है।' अच्छा, यह बताओ कि इन सबके सम्बन्ध 
में बतलाते हुए क्‍या उन्होंने ब्रह्म के आयतन,, प्रतिष्ठा या अवस्थान एवं 
स्वरूप के सम्बन्ध में बतलाया?' “नहीं, आप ही बतलाएँ।' 

याज्ञवल्क्य ने फिर जनक को समझाया कि ' वाक्‌ इत्यादि सभी 
ब्रह्म के आयतन अर्थात्‌ आश्रय या आलम्बन अवश्य हैं, किन्तु उन 
सबका हो प्रतिष्ठा आकाश में हैं। इस प्रतिष्ठा को जान लेने के पश्चात 
उन सभी आयततनों के भीतर से ही ब्रह्म का स्वरूप प्रज्ञा, प्रियता, सत्य, 





१. इनम हमार पूर्व परिचित सत्यकाम जाबाल और विदग्ध शाकल्य हैं। 


२. ब्रह्म क॑ पाँच डारपाल (तु. छा. ३॥१३) हैं, इनक अतिरिक्त हम एक और 'हृदय' 

का श्राप्त करत है (द्र, टीका ३१०, ६३४)। श्रद्धा तत्त्वोपलब्धि का द्वार है। उसकी 
उत्पत्ति हृदय की आकूति से होती है (द्र, ऋ. श्रद्धासक्त १०१५१, श्रद्धा 
हंदय्ययाकूत्या श्रद्धया विन्दते वसु [5 ज्योति:] ४; बृ. ३।९॥२१)। शब्द ब्रह्मविज्ञान 
का द्वार; आदि में वायु एवं अन्त में श्रोत्र है। आदित्यपुरुष की उपलब्धि का द्वार 
चक्षु। अध्यात्म-दृष्टि से वही प्राण है (तु. ऋ. सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च 
+85५।१; श्र. श्राण; प्रजानामुदयत्येष सूर्य: १॥८...)। इसकी अपेक्षा उन्‍नततर 
साधन हे मन, मनीषा ओर हृदय (ऋ. १।६१।२), अथवा मन, विज्ञान और आनन्द 
द्र. ते. अन्न, प्राण, चक्षु: श्रोत्रं, मनो वाचमिति' उसके पश्चात्‌ विज्ञान और आनन्द 
की चर्चा (३॥१-६) है। 

चतुष्पात्‌ पूर्णब्रह्म का ज्ञान चाहिए, द्र. टी. ६३७। 

श्ज्ञान का विषय. तु. छा. ७१४२, २॥१, ७।७१; बृह. २।४॥१०; ४॥५।११ फिर 

अध्यात्म-दृष्टि में ऐ. ३।२. 





५2724 


डर 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३८३ 


अनन्तता, आनन्द एवं स्थिति रूप में व्यक्त होता है।' तुम समाहितात्मा 
हो, सर्वविभूतिसम्पन्न हो, सभी जानते हो, किन्तु केवल यह नहीं जानते 
कि यहाँ से विमुक्त होने पर कहाँ जाओगे? मैं तुम्हें वही बतला रहा हूँ। 

'द्ाहिनी आँख में जो पुरुष है, वह इन्ध अथवा इन्द्र है और बाँयीं 
आँख में उसकी पत्नी विराट्‌ है।' हृदय के भीतर जो आकाश है, उसमें 
दोनों आकर मिले हैं।' इस हृदय से ही अतिसूक्ष्म हिता नाडियाँ ऊपर 
की ओर चली गई हैं। उसके भीतर से जो बहता जा रहा है, वह आत्मा 
का प्रविविक्त अथवा एकमात्र सूक्ष्म आहार है।" इस नाडी से प्रवाहित 
होकर चेतना के ऊर्ध्वस्नोता होने पर एक समय देख पाओगे कि तुम्हारा 
प्राण प्रत्येक दिशा में चारों ओर व्याप्त हो गया है।' उस समय का 
अनुभव नेति-नेति हुआ। तब कुछ और रहता नहीं, रहता है केवल 
आत्मा - जो अगृहय, अशीर्य, असड्भ, अरिष्ट, अभय है। उस अभय को 
तुमने आज प्राप्त कर लिया। 





९. ध्यातव्य हैं, प्राण द्वारा प्रियता और मन द्वारा आनन्द प्राप्त होता हैं (तु. ते. 
आकाशशरीरं ब्रह्म सत्यात्म 'ग्राणारामं मन आनन्दम्‌' शान्ति समृद्धममृतम्‌ १।६)। 
यहाँ हम ब्रह्म को सत्‌, चितू, आनन्द रूप में पाते हैं, फिर भी वह अनन्त ह (तु. 
ते. २१) एवं हृदय में उसकी स्थितता या विद्यमानता ह (तु. छा. ८।३।२)। परवर्ती 
ब्राह्मण द्रष्टन्य। ॥ 

२. अक्षिपुरुष द्र, छा. १७५, ४॥१५॥१, ८७४; बृ. २३३५, ५।५१२....। यहा इन्द्र 
परमपुरुष है, उसकी पत्नी विराद्‌ अथवा विश्वभुवव - (तु. तस्मादू 
विसावजायत१०॥९०॥५; ६।४७।१८)। संहिता में हैं 'विराण्मित्रा वरुणयोरभिश्री : 
(ऋ. १०।१३०।५)। े मम 

३. . हार्दाकाश ही सड्भमस्थान (तु. ऋ. ४५८११) है। धारणा के लिए हतूपिण्ड। 

४. तु. बू. २१॥१९, ४॥३।२०; कौ. ४॥१९। 

५. प्रविविक्त तु. माण्ड्क्योपनिषद्‌ ४॥ यह स्वप्म-चेतना का स्रोत हैं। परवर्ती ब्राह्मण 


साल ५; शछ ओर हे 
६. आकाश का स्पन्द ही प्राण है; उसका विच्छुरण दा छितराव-फेलाव चारा आर 


है, चतुर्दिक्‌ उसकी व्याप्ति है। वही दिक्‌ आकाश की शक्ति है। तुलनीय शाकल्य 


के प्रश्न के उत्तर में याज्ञवल्क्य द्वारा सहज स्थिति का वर्णन बृ. ३१९११९-२४। 
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जनक ने कृतार्थ होकर कहा - 'जिस अभय का सन्धान आपने 
मुझे दिया, उसे आप भी प्राप्त करें। मेरा यह विदेहराज्य और यह में 
“>. - इतना कहते हुए आनन्द से उनका कण्ठ-स्वर रुद्ध हो गया। 

अगले दो ब्राह्मणों में और एक दिन का संवाद है। जनक ने प्रश्न 
किया - “पुरुष का साधन कौन ज्योति है?' याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया - 
प्रधानत: आदित्यज्योति। आदित्य के न रहने पर चन्द्र, चन्द्र के न रहने 
पर अग्नि, अग्नि के न रहने पर वाक। 


यदि वह भी न रहे, तो आत्मज्योति ही पुरुष का साधन है।” 
आत्मा कौन है?' “प्राण” एवं हृदय में अन्तर्ज्योति रूप जो विज्ञानमय 
पुरुष है, वही आत्मा है। बाहर मानो वह सझ्जरण कर रहा है, और भीतर 
मानो ध्यानमग्न है। वह जब शरीर के साथ जन्म लेता है, तब पाप'* से 
जुड़ जाता है। पुनः: शरीर छोड़कर उत्क्रमण करते समय पाप को भी 
छोड जाता है। 

इहलोक और परलोक उसके मात्र दो स्थान हैं।* दोनों के सन्धि-स्थान 
में स्वप्नलोक है। वहाँ से वह इहलोक और परलोक दोनों ही देख पाता 
है। जिस क्रम को पकड़कर वह परलोक की ओर जाता है, उसके ही 
एक स्थान से वह एक ओर पाप और एक ओर आनन्द देखता है।* 





१. क्रमिक अन्तरावृत्ति अथवा अन्तर्मुखता से अन्त में आत्मचैतन्य में पर्यवसान। उस 
समय यदातमस्तन्न दिवा न रात्रि” श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ ४॥१८। 


२. . पाप के दो लक्षण हैं : अशनाया अथवा बुभुक्षा (तु. ऐ. ब्रा. २२) और द्न्द्रबोध 
(छा. १॥२)। 


३. आध्यात्मिक-दृष्टि में जाग्रत और सुषुप्ति। 
४. चेतना की अन्तरावृत्ति के रास्ते के बीच में ही स्वणस्थान है। जाग्रत में. ट्वन्द्द- 
बोधजनित पाप है, और सुषुप्ति में एकरसप्रत्ययजनित सम्प्रसाद अथवा आनन्द है। 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ बट 


उसका स्व जब प्रस्वप्न' होता है, तब सर्वमय होता है।' इस लोक के 
ही एकांश के साथ स्वयं को विहतचेतनाशून्य एवं निर्मित करके 
स्वयज्ज्योति रूप में फूट पड़ता है।' तब वह स्रश् अथवा कर्ता है।' 


' आत्मा हिरण्मय - कान्तिमय पुरुष है, एक हंस है, वह अकेला 
ही चलता है। वह स्वप्न में शरीर-चेतना को निश्चेष्ट करके अपने आप 
असुप्त रहकर सुप्तों को देखता चलता है।* उसके बाद शुक्रचेतना की 
शुद्ध ज्योतिष्मान्‌ चेतना के साथ वह पुनः जाग्रत में लौट आता है। उस 
समय वह शरीर को प्राण के द्वारा बचाए रखता है, और उसके बाहर 
अपनी इच्छानुसार जहाँ-तहाँ विचरण करता रहता है। उसे भय और 
आनन्द की विचित्र अनुभूति एवं अभिज्ञता होती रहती है। लोग उसकी 
क्रीड़ा का ही अनुभव करते हैं, उसका आराम ही देखते हैं, किन्तु न 
तो उसका अनुभव करते हैं, न उसे कोई देख पाता हैं। क्‍ 

“कोई-कोई कहते हैं कि हिरण्मयपुरुष जाग्रत में जो देखता है, यही 
स्वप्न में भी देखता है। किन्तु तब भी वह तत्क्षण स्वयज्ज्योति: हैं। 


'स्वप्न से वह सुषुप्ति के सम्प्रसाद' अथवा सम्यकतया सुदीप्त एवं 
सुप्रसन्न परमानन्द में जाता है। वहाँ क्रोड़ा करता है, घूम-फिर कर पुण्य 





१. प्रस्वपन अर्थात्‌ प्रकृष्ट स्वप्न, विज्ञान-भूमि का अनुभव है और प्राकृत-स्वप्न 
मनोभूमि का अनुभव है। विज्ञान-भूमि का पुरुष 'स्वपस्थानोडन्तःप्रज् 
(माण्डूक्योपनिषद्‌ ४) है। उसके स्वणज्ञान के आधार पर योग की साधना चल 

ः यो. सू, १।३८। 

२ हक पे संहिता में इसका ही नाम 'सर्वताति' (द्र, ३५४।१९ टी.)। 

जाग्रत के विघात या व्याघात से स्वप्न अथवा विज्ञान का निर्माण। हे 

स्वण में जाग्रत का इन्द्रियग्राहय उपादान लेकर सृष्टि, और प्रस्वप् में अती््धिय- 

विज्ञान अथवा मन के उस पार चेतना की सर्वतोभास्वर भूमि का उपादान लंकर। 

५... एक हंस तु. ऋ. ४।४०।५ (क. २।२।२); श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ ६१५, १।६, ३।१८। 

६. कंठोपनिषद्‌ २।२।८। 

७, तु. छा. ८।३।४, १२॥३ 


९५ ऋण ५ 
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३. तु. खण्ड १५-१७। वहाँ तो पाप 


. ३८६ वेद-मीमांसा 


और पाप* को देखता है। फिर वह विपरीत-क्रम से स्वप्न में लौट आता 


है, फिर उसी प्रकार वहाँ से जाग्रत में, फिर जाग्रत से स्वप्न में जाता है . 


किन्तु सभी अवस्थाओं में ही वह असड्डद्रश मात्र रहता है। 


इस प्रकार आते-जाते रहने के फलस्वरूप श्रान्त होकर अन्त में 
चेतना की उस भूमि की ओर चला जाता है, जहाँ सुप्तावस्था में और 
कोई कामना भी नहीं करता और स्वण भी नहीं देखता। 


स्वण में आत्मा सूक्ष्म हिता नाड़ियों के बीच विचरण करता है। 
वे सब नाड़ियाँ नील, पिड्जल, लोहित, हरित एवं शुक्लरस से पूर्ण हैं।' 
ऐसी स्थिति में जो दिखता है, उसके मूल में अविद्या अथवा विद्या रहती 
है। अविद्या के वश में रहकर वह जागरण के भय का ही अनुभव करता 
है। किन्तु विद्या के आलोक में उसे अनुभव होता है कि मैं राजा हूँ. 


देवता हूँ और यह सब कुछ मैं हूँ।' यह अन्त का अनुभव ही आत्म- 
चैतन्य की परम भूमि है। 


आत्मा का “अतिच्छन्दम्‌' अथवा कामरहित और अपहतपाप्पा 
अथवा धर्म-अधर्म से रहित यह अभय रूप कैसा है? व्यवहारत: प्रिया 
स्त्री द्वारा सम्परिष्वक्त या आलिड्रित पुरुष जिस प्रकार बाहर का या 


भीतर का कुछ भी नहीं जानता, उसी प्रकार यह पुरुष भी प्राज्ञ आत्मा 


द्वारा सम्परिष्वक्त होकर बाहर अथवा भीतर का कुछ ही नहीं जान पाता!" 
यही उसका आप्तकाम, अकाम, अशोक रूप है। 


॥णण/ाााा 3 श शक विलक 


१. विद्या में पुण्य और अविद्या-में पाप; तु० खण्ड २० 

'. . रज्ज द्वारा चेतना के स्तरों का समझाना, तु. कौ. ४॥१८ टी. ५४। 

“पुण्य को बात कही गई है। यहाँ उसकी विवृत्ति 
है। प्राकृत-निद्रा और योग-निद्रा में यही अन्तर है। है 
आस आत्मा 5 परमात्मा। इस सामरस्य का अनुभव तन्त्र में सुपरिचित है। किन्तु 
यहाँ विपरीत रति का आभास है, वह भी तन्त्रसम्मत है। तु. बौद्ध नेरात्म्य देवी 
अथवा प्रज्ञा' और सिद्धाचार्य (चर्यागीति), सूफी-भावना। 
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“यहाँ आने पर सारा पार्थिव-परिचर्या लुप्त हो नह का 
अथवा पाप भी नहीं रहता', हृदय शोक से रहित होता कल हे आन 
के न रहने के कारण ही वहाँ देखने, सुनने अथवा हा के 
भी नहीं रहता; किन्तु देखना, सुनना, अथवा कहना 
क्योंकि द्रष् इत्यादि रहते ही हैं। 0 यह ऋदलेक 

'शुद्ध सलिल जैसा एक अद्वैतद्रश् ही तब रहता है (सी कीआत #॥४ 
है, यह परम आनन्द है। यह आनन्द ही सारे विश्व में ख 

में व्याप्त है।' हा 
है 'जस प्रकार जाग्रत से सुषृप्ति में, उसी प्रकार आत्मा , अअधवीकप 
द्वारा अन्चारुढ - अधिष्ठित होकर जीवन से मरण में शब्दा _लमंहअ३ 
ऊर्ध्वोच्छवासी होकर चलता है। पका हुआ फल जिस हक 
च्चू पडता है। उसी प्रकार वह समस्त अड़ों मा सम्प्रमुक्त कक 
क्रम से उत्सरूपी प्राण की ओर चलता है।* 'देखो, ब्रह्म ही रह हक 
कहकर उस समय समस्त भूत या प्राणी उसकी अभ्यर्थना कर 





* श [कर ] 
पे उल्लेख लक्षणीय (तु. ते. आ. र७/१)। ५ 
में श्रमण का उललख ल आकर आग करन अल 
हि हम न पापम्‌' इससे विशुद्ध अद्दयस्थिति का बाघ हाता है (तु. का. ३ 
२. 5 
- व. ४।४॥२२; ते. २।९)। न 
अन्तर्मुखता की स्थिति में विषय क्रमश: विषयी के सन्निकट 30 है कस 
में उसके साथ एकाकार हो जाता है। तब आत्मा द्वारा आत्मा का जानना ऊुए 


ग्राप्त करना (तु. बृ. २।४।५)। 

४. तु. कठोपनिषद्‌ २ हे १५] 
आनन्दमीमांसा ते. २॥८। 3 :  :ऋ | 

७. लो 'उत्सर्जन्‌' है, तु. तैत्तिरीयसंहिता सदन ही 
है ५।२२-३)। यह शब्द “ब्रह्मघोष' है 7 हृदय से हक 55 020 के 

ओमित्येकाक्षर ज्रह्म व्याहरन्‌ू ८१३, १०, १२)। ऊप्वाच्छात 

कारण होता है। - कम लक क्‍ है 
है दृष्टि से प्राण वायु है; तु. संवर्ग विद्या छा. ४॥३।४; कौ. ३॥३। 
६० है है ध् ५ ह 


ँ १ समाप्त होता है। 
त्क कौ, अप्सराओं की अभ्यर्थना #।४। यहाँ तृतीय ब्राह्मण समाप्त हैं 
८... कु ही. " मी ॒ 








३८८ वेद-मीमांसा 
प्रयाणकाल में आत्मा लगता है दुर्बल एवं सम्मूढ हो जाता है। उस 
समय समस्त प्राण अन्तरावृत्त होकर हृदय में आते हैं। पुरुष उनके तेज 
को आकर्षित करता है, जिसके कारण हृदय का अग्रभाग प्रद्योदित हो 
उठता है। फिर उसे बाहर का ज्ञान नहीं रहता। तब हृदय के उस प्रद्योत 
से आत्मा चश्षु, मूर्द्धा अथवा शरीर के अन्य किसी भी स्थान से बाहर 


निकल जाता है।' तब वह सविज्ञान होकर ही सविज्ञान अथवा विज्ञानम्य 
किसी भी भूमि - जैसे पिन्य, गान्धर्व, दैव, ग्राजापत्य अथवा ब्राह्म- भूमि 
का आश्रय लेता है।' मर्त्व शरीर मर जाता है, कल्याणतर रूप होता है। 
उसकी विद्या, कर्म एवं पूर्ण प्रज्ञा उसके ही अनुगामी होते हैं।* 

यह आत्मा ही ब्रह्म है। वह विज्ञानमय, मनोमय, प्राणमय, इन्द्रियमय, 
भूतमय काममय, अकाममय, क्रोधमय, अक्रोधमय, धर्ममय, अधर्ममय 
अर्थात्‌ सर्वमय है। वह यथाकारी है, यथाचारी है। वस्तुत: पुरुष काममय 


है। उसकी जैसी कामना, वैसा ही उसका क्रतु अथवा सड्जडल्प और वैसा 
ही उसका कर्म होता है। 


इसलिए कहा जाता है कि पुरुष का मन जहाँ निषक्त अथवा 
आसक्त होता है, वह कर्मफल के अनुसार वहाँ ही जाता है। फिर कर्म 
समाप्त हाने पर वहाँ से यहाँ नये कर्म के लिए आता है। 

यह उसकी गति हैं", जो काममय है, जो कामना करता है। किन्तु 


९. तु. गीता. ८१०, १२, १३; ऐतरेय में ये तीन 'आवसथ' (१३१२) हैं। अन्य 
किसी स्थान से बाहर निकलने पर अधोगति होती है (द्र, छा. ८।६४-६)। 
* २. तु. कठोपनिषद्‌, सर्गेषु लोकेबु शरीरत्वाय कल्पते २।३।४। ; 
रे. तु० क. २।२७७; ऐ. आ. यथाप्रज्ञ हि सम्भवां: २३२। कल्याणतर रूप के आश्रय 
के पश्चात्‌ पुरुष के अनुभव का वर्णन ऋ. ९११३॥७-११)। 
४. भला-बुर सभी वह है, यह भाव सप्तशती में सुपरिस्फुट है। 77000॥ 0/ एश] 
का दूसरों कोई समाधाप्त नहीं। यही आर्यभावना का वैशिष्ट्य है। 
५... आर्तभाग के साथ याज्वल्क्य की गोपन वार्ता : - 'तौ ह यदूचतु: कर्म हैव तदूचतुः 
 “+ व. ३े।रे।१३।-संहिता में उत्क्रान्ति कौ छवि ही स्पष्ट है (द्र, ऋ, ९११३ , 
१०।१४।१६, ही १०।१३५)। उसे सोमयाग की फलश्रुति कहा जा सकता है। किन्तु 
आंवर्तन का बीज संहिता में ही 'द्वे स्तुती' मन्त्र (१०८८। १५; द्र टीका २०३)। 
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जो अकाम, निष्काम एवं आप्तकाम है, उसके प्राण की उत्क्रान्ति नहीं 
होती। वह ब्रह्म होकर ब्रह्म में ही मिल जाता है।' वह अमृत-अमर होकर 
यहाँ ही ब्रह्म का उपभोग-सम्भोग करता है। मृत शरीर ही यहाँ पड़ा रहता 
है, किन्तु अशरीर होकर वह अमृतप्राण होता है, ब्रह्म होता है, तेज होता 
है। 

“वही बतला सकता है कि अणुप्रमाण, किन्तु वितत' अथवा विस्तृत 
मार्ग ने मुझे स्पर्श किया है अर्थात्‌ सूक्ष्म, विस्तीर्ण एवं पुरातन ज्ञानमार्ग 
मैंने ही प्राप्त किया है। धीर ब्रह्मविद्‌ यहाँ से विमुक्त होकर इस मार्ग से 
स्वर्ग की ओर उठ जाते हैं।' कोई-कोई इस मार्ग -के नील, पिड्डल, 
लोहित, हरित एवं शुक्ल वर्ण होने की बात बतलाते हैं।* 





१. तु. उद्दालक का सतूसम्पत्तिवाद, याज्ञवल्क्य का महाभूतवाद; संहिता में कुमार- 
यागायन का “निरयण' (ऋ. १०।१३५।६)। . थार 

२. चेतना का समूहन एवं व्यूहन साथ-साथ (तु. ई. १६)४ उसीसे बिन्दु का 
विस्फारण। गति-मार्ग जैसे इस चिह्न की तरह < , टार्च की रोशनी जैसा दिखाई 

३. स्वर्ग < सुवर्ग (< #वृज्‌ “मोड फेर). इंस प्रकार चेतना का मोड़ फेरना, 
जिससे उसकी वृत्तियाँ या तरड्रें सुसंहतः स्थित हों। आदित्यबिम्ब उसका 
प्रतीक है। नचिकेता ने 'स्वर्ग्य-अग्नि! का रहस्य ही जानना चाहा था। (क. 
११।१३) अर्थात्‌ आत्मदीपष्ति को आदित्यदीप्ति में रूपान्तरित करने का कोशल। 
उसके पश्चात्‌ ' अपवर्ग' अर्थात्‌ सब कुछ से एक बारगी चेतना का मोड फेरना। 
उस समय “न तत्र सूर्यो भाति' (क. २।२।१५)। यह असदूबाद है। मुनियों का लक्ष्य 
' अपवर्ग' है। यह संज्ञा संहिता में नहीं है, किन्तु यजुःसंहिता में 'स्वर्ग्य' संज्ञा है 
(वाजसनेय संहिता ११।२; का. १५३४; ऋ. में हम “सुवृक्ति ' पाते हैं। श्वेताश्वत्तर 





का पाठ 'सुवर्गेय' (२२) है। किन्तु तुलनीय 'पराजवृक्‌ ' ऋ. र१५७,-१३१२, , 


४॥३०१६, १।११२८, (१०।६१।॥८) वहाँ साहःरख्यध्वनि है। 


४ यह रास्ता नाड़ीपथ है। रड्ढ के विन्यास से अँधेरे से उजाले की ओर जाने का बोध 


होता है। तु. बु. ४॥३।२०; छा. ८।६।१-२; कौ. ४।१९ 
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३९० वबेद-मीमांसा 


'आत्मा को ही जानना होगा। संवत्सर से ऊपर वह ज्योति की 
ज्योति है, वह अमृतायु है। पाँच पञ्चजन' एवं आकाश उसमें ही 
प्रतिष्ठित हैं। वह प्राणों का प्राण है, चक्षु का चक्षु है, श्रोत्र का श्रोत्र है, 
(अन्न का अन्न है), एवं मन का मन है। आकाश के उस पार वह 
विरज:, महान्‌ एवं ध्रुव है अर्थात्‌ निष्काम, संशयहीन, सर्वात्मा, परब्रह्म 
है। बह विश्वकृत - विश्वकर्मा है, सारे लोक उसके हैं, वही सर्वलोक 
है। उसके अतिरिक्त यहाँ ओर कुछ भी नहीं। 


“उसे जानकर प्रज्ञावान्‌ होना होगा। झूठमूठ शब्द का अनुध्यान करने 
से कोई लाभ नहीं। उसे इस देह में रहकर ही जानना होगा, नहीं तो 
महती विनष्टि। जो उसे नहीं जानता, वह मरणोपरान्त अन्धतमस से 


आवृत अनन्द-लोक में जाता है।" जो अविद्या की उपासना करते हैं, वे 


<4:% 


ऋतुपरिंवर्तन अर्थात्‌ प्रकृति-परिणाम है। उसके ऊपर जाने का अर्थ है कालजित 
अर्थात्‌ अमृतायु होना। 

२. ऋकसंहिता में पञ्चजन की चर्चा अनेक स्थानों पर है। यहाँ पाँच पञ्जजन हैं। कोई- 
कोई कहते हैं, य साड्छ्य क॑ पच्चीस तत्त्व हैं : पञ्चभूत, पञ्जञतन्मात्र, पञ्ञकर्मेन्द्रिय, 
पद्चज्ञानन्द्रिय एवं मन से पुरुष तक पाँच चित्‌-तत्त्व। प्रकृति पुरुष की ही आत्म- 
प्रकृति के रूप में चिन्मयी है - यह दृष्टि प्राचीन है। पुरुष व्यष्टिचेतन्य अथवा 
आत्मा है, आकाश समष्टिचेतन्य अथवा परमात्मा है। अतएव कुल छब्बीस तत्त्व। 
तु. श्वेताश्वतर उपनिषद्‌. १५ वहाँ स्रोत, ज्ञानेन्द्रिय, योनिभूतसूृक्ष्म, प्राण 
कर्मेन्द्रिय, आवर्तभूत - इसको लेकर वहाँ के एक-एक पर्व को क्‍या यहाँ का 
पञ्ञजन कहा जा सकता है? 

३. अन्न का अन्न माध्यन्दिन में है। देह के अन्न रसमय होने के कारण अन्न अर्थात्‌ 
जड़ भी ब्रह्म-प्राप्ति का साधन हो सकता है (तु. ते. ३।१, २।२)। 

४. तु. के. २५; श. ब्रा. तदेव सन्त: तदु तदभवाम्‌, न चेदवेदी महती विनष्टि: 
१४७।२।१५। 
५... तु» ई० ३; क. १॥१॥३। माध्यन्दिन में. ' असुर्या: लोका:'। सोमलोक अमृतज्योति 


ओर आनन्द का लोक (ऋ, ९॥११३॥९,११) है, तो फिर अनन्दलोक उसके 
विपरीत है। 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३5९ 


अन्धतमस में निश्चय ही प्रवेश करते हैं, किन्तु उनसे भी अधिक तमस 
में वे प्रवेश करते हैं, जो विद्या में रत रहते हैं।' 

“मैं यह आत्मा ही हूँ - यह जो जानता है, उसके शरीर में ज्वाला 
और कोई जुगुप्सा' भी नहीं रहती। 

“यह महान्‌ अजन्मा आत्मा प्राण में विज्ञाममय है, अन्तर्हदय में 
आकाश है। वह सबका ईशान है, सबके भीतर अनुस्यूत सेतु है। वह 
पुण्य से बड़ा नहीं होता, पाप से भी छोटा नहीं होता। यज्ञ-दान-तपस्या 
द्वारा ब्राह्मण उसे जानना चाहते हैं। उसके लिए प्रत्राजी त्यागी पुरुष 
प्रव्नजित होते हैं, और एषणात्रय अर्थात्‌, पुत्रैषणा, वित्तेषणा, लोकैषणा का 
वर्जन करके भिक्षुक हो जाते हैं। उसे जो प्राप्त करता है, वह मुनि होता 
है। पाप-पुण्य का इन्द्र उसे अभिभूत नहीं करता। 

'जो आत्मा को जानते हैं वे शान्त, दान्त, उपरत, तितिक्षु और 
समाहित होकर आत्मा में ही आत्मा को देखते हैं और सब कुछ को. 
आत्मरूप में देखते हैं।” वे तब विपाप, विरज: अविचिकित्स अर्थात्‌ 
निष्पाप, निष्काम और संशयहीन ब्राह्मण - ब्रह्मवेत्ता होते हैं। यही तो 
ब्रह्मलोक है। सम्राट! इसी लोक या ब्रह्मभाव में मेंने तुमको पहुंचा दिया। 
कहा, 'भगवन्‌! यह विदेहराज्य 
आपका दास हैं।' 


पक 


“जनक ने आवेग भरे शब्दों 


में 
आपको दिया और स्वयं को भी। में 





१, तु० ई० ९-१४ यहाँ सम्भूति-असम्भूति का प्रस् है, उसके अतिरिक्त सहवेदन 
की बात भी है। जान पड़ता है, वहाँ जैसे यहाँ के ही भाव का विस्तार है। 

२. तु० ई० ६-७। “जुगुप्सा' सड्डोच, योग को भाषा में चेतना की क्लिष्टता। 

३. ये सब आगे चलकर वेदान्त में साधन-सम्पद्‌ हुए है। 
तु० र्ई० ६-४७] | 
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हे द वेद-मीमांसा 


चतुर्थ ब्राह्मण यहाँ ही समाप्त हुआ। उसके पश्चात्‌ पद्ञम ब्राह्मण में 
याज्षवल्क्य-मैत्रेयी-संवाद की पुनरावृत्ति है। फिर षष्ठ ब्राह्मण में - 
चंशाख्यान के द्वारा अध्याय और याज्ञवल्क्य-काण्ड भी समाप्त। 


जनक-याज्ञवल्क्य-संवाद का सार यह है : वाक्‌, प्राण, चक्षु, श्रोत्र 
एवं मन - ये सभी ब्रह्म अथवा ब्रह्मोपलब्धि के द्वार हैं। किन्तु ब्रह्म का 
प्रकृश्तम प्रकाश हृदयाकाश में होता है। हृदयाकाश से जो नाड़ी भ्रूमध्य 
के भीतर से ऊपर की ओर चली गई है, वही विमुक्ति का मार्ग है। पुरुष 
को ऊर्ध्वगामी चेतना उस मार्ग से सञ्लरित होकर दिशाओं में फैल जाती 
है और महाप्राण में मिल जाती है। पुरुष की जाग्रत-चेतना बाहर की 
ज्योति की अपेक्षा रखती है, किन्तु स्वप्न में एवं सुषुष्ति में वह स्वयं 
ज्योति है। जाग्रत, स्वप्न एवं सुबुप्ति - इन तीनों भूमियों पर ही चेतना 
सञ्चरण करती हैं। उसक॑ ऊपर पुरुष की अलक्षण अतिस्थिति है। स्वप्न 
ओर सुषुप्ति का शुद्ध रूप है। एक में सर्वात्ममाव का अनुभव होता है, 
और एक में सम्परिष्वक्त अथवा आलिड्लित आनन्द का अनुभव होता है। 
उस समय दृश्य न रहने पर भी द्रष्ट रहता है। अन्तकाल में भी हृदय 
के प्रद्योतित उसी मार्ग को पकड़कर ही पुरुष की उत्क्रान्ति होती है, 
किन्तु विज्ञानी क॑ यहाँ ही ब्रह्म।भूत हो जाने के कारण उसकी उत्क्रान्ति 
नहीं होती हैं। ब्रह्म को जानना होगा,-नहीं तो महती विनष्टि होगी। किन्तु 
सावधान रहना होगा कि विद्या का अन्धतर तम पुरुष को कहीं ग्रस न 





१. तु. बृ. रा४ड। लगता है, यह परवर्ती संयोजन हैं। यहाँ का विवरण कछ विस्तृत है। 
मैत्रेयी ब्रह्मगादिनी और कात्यायनी स्त्री-प्रज्ञा - यह मन्तव्य वहाँ नहीं है। वहाँ का 
_उद्‌यास्यनू्‌! (२४१) यहाँ 'प्रत्नजिष्यन्‌'! (४५१२)। और भी प्रिय होने पर” 

. (४|५।५) प्रसन्‍नता का यह परिचय नया है। वहाँ उपसंहार नहीं है, यहाँ है - 
_याज्ञवल्क्यो विजहार' (४५१५) माध्यन्दिन में 'प्रवत्राज' है। प्रज्ञा की बात 
अधिक स्पष्ट है। उपदेश में भी कुछ विस्तार है। 





बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ३९३ 


ले। अन्तिम बात यह है कि आत्मा में ही सब कुछ है और आत्मा ही 
सब 'है। इस अनुभव में पाप-पुण्य का कोई भी द्वन्द्द नहीं रहता।' 

उसके पश्चात्‌ दो अध्याय खिलकाण्ड अर्थात्‌ परवर्ती संयोजन है। 
पञ्मम अध्याय में पन्द्रह ब्राह्मण हैं। चतुर्दश ब्राह्मण को छोड़कर और 
सभी छोटे-छोटे हैं। लगता है, सूत्ररूप में एक-एक तत्त्व को अवतारणा 
की गई है। 


प्रथम ब्राह्मण में पूर्णता की उपनिषद्‌ है।' सभी पूर्ण है। फिर कहा 
जा रहा है कि ब्रह्म ' खम्‌' अथवा आकार! है | यह आकाश वायु से 
अर्थात्‌ महाप्राण से पूर्ण है। यह वेद है। 

द्वितीय ब्राह्मण में देवताओं के प्रति प्रजापति का अनुशासन है कि 
'दान्त बनो' अर्थात्‌ दमनशील, जितेन्द्रिय बनो; मनुष्य के प्रति दानशील 
बनो, 'दान करो! असुरों के प्रति 'दया करो! 

तृतीय ब्राह्मण में कहा जा रहा है, हृदय ही ब्रह्म है, सत्य ही 
ब्रह्म है। 

१. समग्र रूप में देखने पर याज्ञवल्क्य का दर्शन एक प्राचीन भावना की ही अनुवृत्ति 
है। उस पर कुछ स्थानीय प्रभाव पड़ा है। उसक कारण ही उनका झुकाव नंतिवाद 
और महाभूतवाद की ओर दिखाई “देता है। किन्तु नेतिवाद उनमें कभी भी बीद्ध- 
दर्शन की तरह उग्र हुआ नहीं। उनकी दो विशेषताएँ हैं : एक तो विनाश और 
सम्भूति में समन्वय स्थापित करने कौ साधना या प्रयलल, दूसरी हृदय के ऊपर ज़ोर 
देना। उनका ही उत्तराधिकार बौद्धदर्शन को प्राप्त है, यह बात भलीभाति समझ 
में आती है। कि 

२. वह “ईशावास्य' का शान्तिपाठ है। तु. अथर्वसंहिता. 'पूर्णात्‌ पूर्णमुदचति पूर्ण पूर्णेन 
सिच्यते, उततो तदद्य विद्याम्‌ यतस्तं परिषिच्यते १०॥८।२९। पा 

३. दया, दान दम, ये भी धर्मस्कन्ध हैं। तु. छा. यज्ञ अध्ययन, दान, तप, 7 
ब्रह्मचर्य २२३।१; तप, दान आर्जव (ऋजुता), अहिंसा सत्यवचन ३।१७।४; ते. 
१॥९, ११; पतझलि के यम-नियम। देवताओं को यम-साधना करने के कथन का 
अर्थ है - इहामुत्रफलभोगविराग' ले आना। तु. कठोपनिषद्‌, नचिकेता का दिव्य 
काम प्रत्याख्यान १॥१॥२५-२६। 

४. तु. छा. ८॥३॥३ द्र. टीका ६४०। 
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३९४ बेद-मीमांसा 


चतुर्थ ब्राह्मण में है कि सत्य ही ब्रह्म है, वही प्रथमज महत्‌ 
यक्ष है।'. 


पदञ्ञम ब्राह्मण में बतलाया जाता है कि यह सत्य ब्रह्म अधिदैवत- 
दृष्टि में आदित्य और अध्यात्म-दृष्टि में अक्षिपुरुष है। दोनों अन्योन्याश्रित 
है। जिस प्रकार आदित्य में रश्मि, उसी प्रकार अक्षिपुरुष में प्राण 
प्रतिष्ठित है। दोनों का ही आयतन यह तीन व्याहृति 'भू:', भुव:, स्व: ', 
है। एक. अंह:” और एक 'अहम्‌' है।' 

बष्ठ ब्राह्मण में : पुरुष मनोमय, भा: सत्य है, और सबका ईशान 
होकर हृदय में है।* 


सप्तम ब्राह्मण में है, विद्युत्‌ ब्रह्म।” अष्टम ब्राह्मण में है, वाक्‌ धेनु, 
प्राण उसका वृष, मन वत्स।' नवम ब्राह्मण में अग्नि का उपदेश है कि 





१. ब्रह्म यक्ष अथवा रहस्य ; तु. कंनोपनिषद्‌ ३ (ऋ. ७६१५, 'यक्षभृत्‌' १।१९०।४।, 
४३१३, ५।७०।४)। 
२. वह 'अह:' (आदित्य) और यह “अहं' एक है, तु. (ई. १६; तै. २।८)। 

३. तु. क. २।१।१२-१३; छा. 'मनोमय: ग्राणशरीरों भारूप: ३।१४।२। उसने मन को 
आलोकित कर रखा है। यह मन दिव्य है। यह सिंद्धों की सहज अवस्था हैं। 

४. .तु. बृ. २३।६, के. ४।४। विद्युत्‌ आकस्मिक प्रकाश। उसका एक स्थान अन्तरिक्ष 
में है - जब वृत्र अथवा मेघ के साथ इन्द्र का युद्ध चलता है और अँधेरा चीरकर 
उस पार का प्रकाश दिखाई देता है। एक और विद्युत्‌ चुलोक के उस पार लोकोत्तर 
में अग्नि, सूर्य और चन्द्र के उस पार छा. ४७३, १३॥१....है। इस विद्युत्‌ में 
अमानव पुरुष दिखाई देता है (छा. ४॥१५।५, ५१०१२; बु. ६।२।१५)। यह 
महाशून्य में झिलमिल-झिलमिल अव्यक्त का प्रकाश है। (तु. ऋ. सा [वां] 
चित्तिभिर्नि हि चकार मर्त्य विद्युदभरन्ती प्रति वव्रिमौहत १॥१६४।२९)। 

५. ऋकसहिता में दीर्घतमा ने बार-बार वाक्‌ की कल्पना धेनु के रूप में की है 
(११६४; तु. ८।१०१।१५-१६)। पुन: धेनु-वृष भी विश्व का आदियुग्म या मिथुन 
है। ऋ, १०।५७७, ३३८७७, ५६।३, ४।३।१०...)। दीर्घतमा के सूक्त में वत्स का 
भी अनेक बार उल्लेख है।-वृषभ, धेनु, वत्स + शिव, शक्ति, जीव। 





वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ कि 


वह पुरुष के भीतर ही है।' दशम ब्राह्मण में उत्क्रान्ति का सद्चिप्त वर्णन 
है कि इहलोक से वायु में, वायु से आदित्य में, आदित्य से चन्द्रमा में 
और चन्द्रमा से अशोक-लोक में उत्क्रान्ति होती है।' 
एकादश ब्राह्मण में बतलाया जाता है कि व्याधि, मृत्यु- अन्त्येष्टि 
सभी विद्वान्‌ के पक्ष में तपस्या है।' द्वादश ब्राह्मण में अन्न और प्राण 
अन्योन्याश्रित रूप में ब्रह्म हैं।* त्रयोदश ब्राह्मण में प्राण ही त्रयी है, प्राण 
क्षत्र है।' 
चतुर्दश ब्राह्मण में है - गायत्री-विद्या।' गायत्री के तीन पद क्रमशः 
ब्रिलोक, त्रिविद्या एवं त्रिप्राण (प्राण, अपान और व्यान) हैं। उसका चतुर्थ 
पद आदित्य है, जो दर्शत' एवं परोरजा: अथवा लोकोत्तर है। यह तुरीय 
पद ही सत्य एवं प्रत्यक्षगम्य है। अध्यात्म-दृष्टि से वह प्राण हैं आचार्य 
अन्तेवासी को सावित्री-गायत्री का ही उपदेश देंगे, सावित्री अनुष्ठुभ्‌ का 
नहीं। यह गायत्री एकपदी, द्विपदी, त्रिपदी, चतुष्पदी“, फिर अपात्‌ अथवा 
पदशून्या है। अग्नि ही गायत्री का मुख है।' 





१. द्र. वेश्वानर सूक्त की भूमिका ऋ. ३२।॥२। 
, तु. छा. डाश५ा५, ५॥१०॥२। कर 
३. छा. ४१५५, विद्वान का दाह आदि हो या न हो, उसे परमलोक की प्राप्ति होती 
है। 

४. को. 'एता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वर्पिता:, प्रज्ञामात्रा: प्राणे अर्पिता: ३।९ न्‍ 

५... मूल में 'उक्थ' 5 ऋका। त्रयी « ऋक, यजु:, साम + ब्रह्म! ब्रह्म एव क्षत्र की 
साहचर्य निविद्‌ में है; तु. क. १॥२२५। अध्यात्म-दृष्टि में श्रद्धा एवं वीर्य (तप:)। 
तु. छा. ३।१२। हु 

अर्थात्‌ सूक्ष्म अग्र्या बुद्धि के द्वारा इस हृदय म॑ दुश्य। 

तु. वाक्‌ : ऋ. ११६४।४१, ४५। 

तु. ऋ. अन्नेर्गायत्रयभवत्‌ १०१३०।४ 


४० (४ छ 4! 
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«5 पआदश ब्राह्मण के चार मन्त्र ईशोपनिषद्‌ के अन्तिम भाग में 
सड्जूलित. हैं।' 

षष्ठ अध्याय में पाँच ब्राह्मण हैं। प्रथम ब्राह्मण में है प्राणोपासना।' 
प्राण मुख्य है, वाक्‌, चश्लु, श्रोत्र, मन एवं रेत: उसकी वृत्ति है।* यह 
जानकर प्राण की ही उपासना करना उचित है। द्वितीय ब्राह्मण में पञ्माग्नि- 
विद्या है। यह प्रसद्ग छान्दोग्य में भी है।” तृतीय ब्राह्मण में श्रीमन्थ- 
कर्मी सब्लिप्त रूप में यह भी छान्दोग्य में है।* चतुर्थ ब्राह्मण में पृत्रमन्थः 
अथवा -द्ाम्पत्य-धर्मणालन और सुप्रजनन-विद्या है। दाम्पत्य-धर्म का 


पालन अविद्याच्छन्न होकर नहीं, बल्कि दिव्यभाव में आविष्ट होकर 
करना होगा। 


पद्म ब्राह्मण में वंशाख्यान द्वारा षष्ठ अध्याय एवं उपनिषद्‌ दोनों 
का समापन किया गया है। 


स्पष्ट दिखाई देता है कि इन खिलकाण्डों में अनेक प्रकीर्ण विषयों 


का सड्डूलन किया गया है; प्रायश: या साधारणत: इनमें कोई भी नयी 


बात नहीं हे। 


प्रश्नोपनिषद्‌, मुण्डकोपनिषद्‌, एवं माण्डूक्योपनिषद्‌ - ये तीन 
अथरव॑वंद की उपनिषदें हैं। जिनमें प्रश्नोपनिषद्‌ अथर्ववेद्‌ की पैप्पलाद 





१. ई० १५-१८। साधारणत: उत्क्रान्ति के मन्त्र के रूप में व्याख्या की जाती है; किन्तु 
जीवन्मुक्ति के पक्ष में भी व्याख्या हो सकती है। द्र. टीका ४७८। 

२. तु. छा. ५११।१-५; कौ. ३॥३; प्र. २३। 

३. छान्दोग्य में रेत: का उल्लेख नहीं है। प्रजनन प्राण का धर्म है; तु. वा. स. ३१।१९ 
(अ. स, १०।८।१३; प्र. २/७)। 

४. पु. छा. ५३-१०। बृहदारण्यक में उद्धृत ऋक (१०।८८।१५) छान्दोग्य में नहीं 
है। बृ ६।२।१५ का मानस ' पुरुष छान्दोग्य में 'अमानव” ४॥१५॥५, ५॥१०२। है। 

५. छा. ५१२॥४-८; कौ. २॥३। क्‍ 

६... श्रीमन्‍थ और पुत्रमन्‍्थ के अतिरिक्त ऊर्ध्यमन्थ अथवा श्रामण्य है। उसमें वित्तैषणा 
एवं पुत्रेषण तथा लोकैषणा भी छोड़नी पड़ती है। तु. बृ. ३।५, ४।४।२२। 
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शाखा के अन्तर्गत है। इसके प्रवक्ता पिप्पलाद हैं।' उन्होंने छह ऋषियों 
के छह प्रश्नों की मीमांसा की है। यह उपनिषद्‌ गद्य में रचित है। 
बीच-बीच में कुछ श्लोक भी हें। | 
प्रथम प्रश्न है कि प्रजासृष्टि कहाँ से हुई? इसका स्रश कौन हे? 
पिप्पलाद ने बतलाया -'स्रष्टा प्रजापति है। उसने पहले प्रजा-सृष्टि की 
इच्छा से तप) द्वारा एक मिथुन या युग्म प्राण एवं रयि की रचना को 
इनका अधिज्योतिषरूप आदित्य एवं चन्द्रमा है। आदित्य के रश्मिसमूह 
में प्राण निहित है। वही प्रत्येक दिशा में प्रकाशित होता है। आदित्य ही 
वैश्वानर विश्वरूप ग्राणाग्नि' है, उसका उदयन प्राण का ही उदयन है।' 
इस प्राण के भीतर मूर्त होने का संवेग ही रयि है।” प्राण ओर रयि की 
मिथुनलीला ही सृष्टि के मूल में है। | 
सृष्टि की अभिव्यक्ति काल में होती है। काल का एक आग आंत 
हमें संवत्सर में प्राप्त होता है। संवत्सर प्रजापति का ही रूप है। उसका 


भू 


उत्तरायण है प्राण और दक्षिणायन रयि है। एक में प्राण का उत्तरण हैं 


3... अर आफ नगर पहन कान न पन--++++++-+-+-3+49५4५ अर न का न पतन्‍पक्‍्नन नमन -++43+443434333444420 धर 
खिलाशभजणज+जनप7पिप:पथध हू ्॒न्‍ 





१. नाम क मूल में है ऋ. 'तयोरन्य: स्वादुपिप्पलमत्ति' १।१६४।२०। 

२. तु. ऋ. प्रजापते न त्वदंतान्यन्यों विश्वा जातानि परि ता बभूव १०१२१।१०। 
सन्तानोत्पत्ति के मूल में भी वही है : ऋ. ८५।४३, १८४॥१ जिसकी आदि संज्ञा 
'त्वष्यट विश्वकूप' (ऋ. ३५५।१९, १॥१३॥१०); विश्वकर्मा' (कर, १० ८१, ८२, 
'पुरुष' (१०।९०), हिरण्यगर्भ (१०॥१२१) - ये सब उसको दार्शनिक संक्ञाएँ हैं । 

३. तप (२७०४०७॥०॥) के फलस्वरूप सृष्टि: तु. 'ऋतशञ्ञ सत्यश्चाभीद्धात्तपसो5ध्यजायत 
१०।१९०।॥१; तपसस्तन्महिनाजायतैकम्‌ १२९॥३। 

. प्राण के संवेग में 'रयि' (द्र, ऋ. ३।१॥१९ टी.)। 

५... अग्नि परमरूप में वैश्वानर। ऋ. १०८८ में वैश्वानर और सूर्य को अभिन्‍नता का 
सड्लेत है। यहाँ अध्यात्म-दृष्टि में वही प्राण है। ु 

६. तु. ऋ. मूर्धा भुवो भवति नक्तमग्निस्तत: सूर्यो जायते प्रातरुच्चनू १०८८ कु | 

७. इसके कारण वह विश्वरूप हुआ : तु. ऋ. महत्‌ तद्‌ 'वृष्णो असुरस्य नामा' विश्व 
रूपो अमृतानि तस्थो ३।३८।४। 
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और एक में अवतरण है। अतएब एक में अनावृत्ति एवं निरोध है ओर 
एक में आवर्तन एवं प्रजासृष्टि है। तप, ब्रह्मचर्य, श्रद्धा एवं विद्या द्वारा 
एक की साधना - यही देवयान है; इष्टापूर्त द्वारा दूसरे की साधना - 
यही पितृयाण अथवा “पितृयान' है।* 

संवत्सर के दो अयन सच्डिप्त रूप में महीने के दो पक्ष में आ जाते 
हैं। शुक्लपक्ष प्राण है, और कृष्णपक्ष रयि हे। 


दो पक्ष सट्निप्त रूप में अहोरात्र होते हैं। अह: प्राण है और रात्रि 
रयि है। रयि में मूर्त्तव की भावना है, अतएव रेतःसंयोग द्वारा जो 


प्रजासृष्टि होती है, उसका प्रशस्तकाल रात्रि है। रेत: जो अन्न का विकार 


है, वह भी प्रजापति है। इसलिए रेतःसंयोग द्वारा जो मिथुन (पुत्र-पुत्री) 
का उत्पादन करते हैं, वे प्रजापति के ही ब्रत का अनुसरण करते हैं। यहाँ 
का यह ब्रह्मतोक उनका ही होता है; क्‍योंकि वे तपस्या ब्रह्मचर्य एवं 
सत्य में प्रतिष्ठित होते हैं।* 


और वह ब्रह्मलोक उनका ही होता है, जिनके मन में कोटिल्य, 
अनुत अथवा माया नहीं।* 


१. मूल में है 'निरोध' अथवा अपुनरावृत्ति (तु, छा. ८६५, वहाँ 'विदुषां प्रपदन 
निरोधो5विदुषाम्‌')। यही देवयान है। उद्धुत यह मन्त्र ऋ. १।१६४॥१२। 

२. ' किन्तु ऋकसंहिता में हम पाते हैं : सं गच्छस्व पितृभि: सं यमेनेष्टापूर्तेन परमे 
व्योमन्‌। हित्वायावद्यं पुनरस्तमेहि संगच्छस्व तन्वा सुवर्चा: १०।१४।८। यहाँ इष्यापूर्त 
की साधना को निकृष्ट नहीं बतलाया जा रहा है। वस्तुत: गति का भेद विद्या ओर 
अविद्या में होता है (तु. ऋ. १०॥८५॥३)। द्र. टीका २०३। 

३. सुप्रजनन विद्या अथवा पुत्रमन्‍्थ के लिए द्र. ६४; ऋ. गर्भाघान मन्त्र १०१८४; 
१८३। और भी तु. कौ. १।२। गार्हस्थ्य निन्दनीय नहीं। ब्रह्म यहाँ भी है। ब्रह्मचर्य 
की अर्थव्याप्ति लक्षणीय है। 

४. इस बद्यलोक से ही उस ब्रह्मलोक में जाना। दोनों में विरोध नहीं। 'माया' यहाँ 
दार्शनिक सज्ज्ञा नहीं। 
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द्वितीय प्रश्त है कि ऐसे कौन-कौन देवता हैं, जो प्रजा को धारण 
किए हुए हैं? प्रजा के निकट इस जगत्‌ को जो व्यक्त या प्रकाशित करते 


हैं, वे कौन-कौन देवता हैं? अन्ततः उममें श्रेष्ठ कौन है? पिप्पलाद ने 


बतलाया कि आकाश ही वह देवता है।' पृथिवी आदि पशद्चमहाभूतों ने 
और वाक्‌, मन, चक्षु, श्रोत्र इन इन्द्रियों' ने दृगू-दृश्य भाव को व्यक्त 
करके कहा-हम ही इस बाण को धारण किए हैं। प्राण ने कहा, नहीं, 
मैंने ही धारण किया है। उन सबने वह विश्वास करना नहीं चाहा। किन्तु 
देखा गया कि प्राण की उत्क्रान्ति के साथ ही उनकी उत्क्रान्ति होती है, 
और प्राण की प्रतिष्ठा में उनकी प्रतिष्ठा होती है। तब सबने प्राण की 
स्तुति करना आरम्भ किया। 

प्राण ही प्रजापति है। प्राण सर्वदेवमय है और प्राण में ही सब कूछ 
प्रतिष्ठित है। प्राण ही ब्रात्य है, प्राण ही एकर्षि है, प्राण ही अन्नाद हे, 
ग्राण ही मातरिश्वा है। वाक्‌, चन्षु, श्रोत्र, मन में प्राण की ही तनु (सूक्ष्म- 
रूप) प्रतिष्ठित है। प्राण ही प्रज्ञा एवं श्री का विधाता है।' 

तृतीय प्रश्न : प्राण की उत्त्पत्ति कहाँ से होती है? कंसे शरीर में 
आता है? उसके क्या-क्या विभाग हैं? छसकी उत्क्रान्ति किस प्रकार 
होती है? बाहय एवं अध्यात्म-जगत्‌ को वह कंसे धारण करता ह? 





१, आकाश एक ओर परमदेवता है और दूसरी ओर भूतादि। तु. छा. पुरुष 
आकाशात्मा' ३।१४१२; ' आकाशो ब्रह्म' ३।१८।॥१; ' आकाश: परायणम्‌ १॥९॥।१. 
..(तु. ऋ. अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधिविश्वे निषेदु: १/१६४।३९)। 

२. सबके अधिपति के रूप में प्राण। ब्रह्म 'प्राण शरीर......आकाशात्मा' छा, ३१४२) 

३. बाण, शरीर। तु. अथर्वसंहिता. 'को बाणं को नृतो दधी' १०१२१७; उसके साथ 
तु. ऋ. ' धमन्तो बाणं' (वंशी १॥८५।१०)। शीर्षण्य-प्राण के सात छिद्र। उससे ही 
क्या? 

४. तु. अथर्वसंहिता. प्राणस्तुति ११।४। 

५... आकाश द्वारा आरम्भ और प्राण द्वारा अन्त। आकाश और प्राण दोनों एक मिथुन 


| आ« 


अथवा युग्म हैं। तु. त्र. सू. आकाशस्तल्लिड्वातू, अतएवं प्राण: १।॥१॥२२-२३। 
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पिप्पलाद ने कहा - कह सकते हो कि आत्मा से ही प्राण की उत्तपत्ति 
होती है। पुरुष में जिस प्रकार छाया, उसी प्रकार आत्मा में यह प्राण 
प्रसारित है।' मन के कर्म से वह इस शरीर में आता है।'* प्राण स्वयं चक्षु 
और कर्ण में रहता है तथा पायु एवं उपस्थ में अपान रूप में रहता है, 
मध्यभाग में समान रूप में रहकर अन्न के समानयन (ब5थंग्रीक्षांणा ) 
द्वारा चेतना की अग्निशिखा को प्रज्ज्वलित करता है, हृदय से फैलकर 
हजारों नाडियों' के भीतर व्यानरूप में सञ्लरणण करता है और एक 
ऊर्ध्वगामी नाडीमार्ग) से उदान रूप में उत्क्रान्ति का कारंण बनता हे। 


यह प्राण ही बाहर में आदित्य, पृथिवी में अपान, अन्तरिक्ष में 
समान, वायुरूप में व्यान एवं तेजरूप में उदान है। 


५:०४. 


42०० ४०९६ 


जाता हे। प्राण तेजोमय होकर आत्मा के साथ जीव को सड्डूल्पित लोक 


में ले जाता है 

चतुर्थ प्रश्न : इस पुरुष के भीतर कौन सोता है? कौन जागता रहता 
है? कौन स्वप्न देखता है? कौन सुख प्राप्त करता है? कौन सब कुछ 
की प्रतिष्ठा है? पिप्पलाद ने कहा-सोते समय समस्त इन्द्रियाँ' मनोरूपी 


परमदंवता में एकाकार हो जाती हैं। तब देहपुर में केवल पाँच प्राण रूप: 


में प्राणाग्नि जागता रहता है। उस समय अग्निमय शरीर में अपान 





१. तु. को. स एप प्राण ४" प्रज्ञात्मानन्दोड्जरो$मृत: ३॥९। 
२. मूल में 'मनःकृतेन' आदिशडुराचार्य का पाठ तु. बृ. मन: अकुरुत १२॥१. (८ 
ऐक्षत)। 


डर, तु. बृ. २१॥१९ बहत्तर हज़ार नाडियों का उल्लेख वहाँ भी है। 


. छा. ८दाद। 
५... विराट-पुरुष की कल्पना। 
६. तु. छा. ६८।६, १५॥२। 
. यहाँ पद्तक्ञानेन्द्रिय और पञ्चकर्मेन्द्रिय का उल्लेख प्रचलित-रीति के अनुसार है। 
८. तु. ब्र. ४४२। 
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गार्हपत्य, प्राण आहवनीय, व्यान अन्वाहार्यपयचन होता है। समान 
श्वास-प्रश्वास में समानयन करता है और उदान इस प्राणन-यज्ञ के 
यजमान मन को ब्रह्म में ले जाता है।' इस ब्रह्म में आकर मनोदेवता 
स्वप्नकाल में आत्ममहिमा का अनुभव करता है। यहाँ जिस प्रकार जाग्रत 
के ज्ञान का अनुवर्तन हो सकता है, उसी प्रकार फिर अज्ञात का भी यहाँ 
ही ज्ञान होता है। वह यहाँ सब होकर सब देखता है।' उसके बाद 
परमतेज से अभिभूत होकर मनोदेवता तब स्वप्न भी नहीं देखता। उस 
समय इस शरीर में महासुख की अभिव्यक्ति होती है।* 


पञ्चभूत और उनके विकार हैं, ज्ञानेन्द्रिय, कर्मेंन्द्रिय, अन्तःकरण 
तेज, प्राण एवं उनके विषय सभी आत्मा में प्रतिष्ठित हैं। विज्ञानात्मा" 
अक्षर परमात्मा में प्रतिष्ठित हें। यह अक्षर अच्छाय-छायारहित, अलोहित 
शुभ्रर, अशरीर हैं। उसे जो प्राप्त कर लता हैं, वह सर्वज्ञ, सर्वरूप 


होता है। न 


१९. तु. छा. ८१२; बृ. ४३२१-२२; माण्ड्क्योपनिषद्‌ ५। अगले दो रखण्डों में 
ब्रह्मतोक की चर्चा विस्तारपूर्वक है। उदान ऊर्ध्वस्नोता है, वही मनश्चेतना को 
लोकात्तर में ले जाता है। नींद में मन जो स्वभावत: चृत्तिशुन्यता की ओर प्रवृत्त 
होता हैं, उसे उदान की सहायता से ऊपर की ओर ठेल देना योम का एक रहस्य 
है (द्र. यो० सृ० १॥३८)। 

२. योमनिद्रा द्वारा स्व में महिमा का दर्शन होता है (तु. बृ. यत्र देव इब राजेव 
अहमेवेदं सर्वोड॒स्मि इति मन्यते ४।३।२०)। सब होकर, सब देखना - तु. छा. सर्व 
ह पश्य: पश्यति ७॥२६१२; बृ. - अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभू: २५।१९। 

३. सुख « सम्प्रसाद, आनन्द। योगी की देह उस समय आनन्दघनविग्रह होती है (तु. 
बृ. तद्‌ यथा प्रियया स्त्रिया सम्परिष्वक्तो न बाहय वेद किश्जन....प्राझ्ञेनात्मना 
सम्परिष्वक्त:; 'प्राज्ष आत्मा! माण्डूक्य में 'सुषुप्तस्थान एकीभूत: प्रज्ञानघन, 
आनन्दमयो हयानन्दभुक्‌ चेतोमुख:' ५)। 

४. मूल में मात्रा विकार; तु. “ भूतमात्रा' 'प्राणमात्रा' 'प्रज्ञामात्रा', को.ै मात्रास्पर्श' 
गीता - २।१४। ह 

५... तु. ज्ञान आत्मनि' क. १॥३।१३। तु. बृ. ४॥३।७, ४॥२२। 

६. अर्थात्‌ तम: और रजोगुणशुन्य शुद्धसत्त्व। 
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पञ्ञम प्रश्न : मृत्युकांल तक ओड्ार के अभिध्यान या ध्यान- 
प्रार्थाा से किस लोक पर विजय प्राप्त की जा सकती है? पिप्पलाद ने 
कहा - ओछ्र की तीन मात्राएँ क्रमश: ऋक्‌, यजु: एवं साम की स्वरूप- 
शक्ति हैं।' ओड्डार की एक मात्रा के अभिध्यान के फलस्वरूप जो संवित्‌ 
-ज्ञान उत्पन्न होता है, वह व्यक्ति को जगती के साथ एक कर देता है। 
वह तब मनुष्यलोक में तप, ब्रह्मचर्य एवं श्रद्धा के फलस्वरूप महिमा का 
अनुभव करता है। दो मात्राओं से मन के साथ एक हो जाता है, और 
अन्तरिक्ष स्थित सोमलोक में विभूति का अनुभव करते हुए पुनः लौट 
आता हे।' तीन मात्राओं से परमपुरुष के अभिध्यान में वह तेज:स्वरूप 
सूर्य के साथ एक होकर ब्रह्मलोक में उतर जाता है। यह ब्रह्मलोक 
अथवा आदित्यमण्डल जीवघन अर्थात्‌ विश्व प्राण का घनीभूत रूप है, 
ःजो अनन्त जीव व्यक्ति में प्रकाशमान है। उससे भी परे जो पुरिशर्या 
पुरुष हैं, उसका दर्शन तब वह करता है।' ओड्जार की तीनों मात्रा ही 


१. तु. छा. त्रयी विद्या का सार व्याहति, व्याहृति का सार ओड्भार २२३।२-३। 

२. यह सोम आदित्य क॑ नीचे है, उसकी पन्द्रह कलाओं का हास-विकास है। वही 

मनश्चेतना का प्रतीक हैं (तु. ऋ. १०।९०।१३)। 

जीवघन +> ग्राणघन (जिस प्रकार विज्ञानघन' श. ब्रा. १४॥५।४।१२ 5 प्रज्ञानघन 

बुृ. ४॥५।१३)। सूर्य 5 प्राण (प्र: १८; तु. ऋ. सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च 

१।११५॥१; जीव असुर्न आगात्‌ ११३॥१६।)। 

४. तु. ब. 'पुरः स पक्षी भूत्वा पुर: पुरुष आविशत्‌' वा अयं पुरुष: सर्वासु पूर्यु 
पुरिशय:' २।५।१८ (तु, ते. ब्रा. हिरण्मय: शकूनिर्त्रह्य नाम ३।१२।९७; बू. 
हिरण्मय: पुरुष एकहंस: ४॥३।११,१२ ऋ. हंस: शुचिषद्‌ वसु: ४।४०।५; ते. पुरुष 
की उपमा पक्षी के साथ २।१-६)। वह परात्पर होकर भी पुनः यहाँ अन्तर्यामी 
रूप में है। 

५... यह दर्शन चतुर्थ मात्रा के अभिध्यान का फल है। माण्ड्क्य में उसका अनुभव 
'प्रपश्मोपशमं शान्तं शिवम्‌ अद्ठेैतम्‌। किन्तु वह उनका ही कल्याणतम रूप है, जो 
हिरण्मयपात्र का आवरण हटाकर दिखाई देता है। (ई. १५, १६); हिरण्मयपुरुष 
के रूप में वह आलोक और अन्धकार दोनों ही है (छा. १।६।६)। संहिता में वही 
मित्रावरुणरूपी देवताहन्द् “है। 


जज 
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विनाशक हैं; किन्तु परस्पर सम्बन्धित समाहरण (व्गशध्ट्लाषां०१) से 
बाहय, आशभ्यन्तर एवं मध्यम' -क्रिया में सम्यक्‌ प्रयुक्त होने पर वे 
विज्ञानी को अटल करती हैं, वह कभी विचलित नहीं होता। 

षष्ठ प्रश्न : घोडशकल पुरुष' कहाँ है? पिप्पलाद ने कहा - वह 
इस शरीर में ही प्राण का आश्रय लेकर है। प्राण, श्रद्धा आकाशादि पद्च 
महाभूत, इन्द्रिय, मन एवं अन्न; फिर वीर्य, तप, मन्त्र, कर्म, लोक एवं 
नाम - ये उसकी सोलह कलाएँ हैं।' ये समस्त कलाएँ जब उसमें 
अस्तमित या विलीन हो जाती हैं, तब वह अकल-कलारहित होता है। 
उस समय फिर उसके अन्तर्गत नाम-रूप नहीं रहता। उसे प्राप्त कर 
लेने पर ही मनुष्य अमृत होता है। 





१५. बाहयक्रिया जाग्रत में, मध्यमक्रिया स्वप्न में और आभ्यन्तरक्रिया सुधुप्ति में (तु. 
भाण्ड्क्य ९-१२)। मन, विज्ञान एवं आनन्द क्रमशः त्रयाजक या अनुख्ाता। 

२. तु. छा. ६७११; बृ. १५।१४; मुण्डक. ३।२।७। अन्यत्र भी नाना प्रकार से सोलह 
कलाओं का उल्लेख किया गया है। लक्षणीय है - सोमयाग में सोलह ऋत्विक्‌, 
ऋकसंहिता क॑ पुरुषसूक्त में सोलह ऋक्‌ और दोनों मीमांसाओं में सोलह अध्याय 
इत्यादि। 

३. प्राण से अन्न तक दश कलाओं में विसृष्टि होती है। प्राण पञ्चभूत के भीतर से 
होकर अन्न अथवा जड़-मूर्ति तक उतर आया (उसमें हम आठ कला अथवा 
अवरार्ध पाते हैं) उसमें इन्द्रिय एवं मन का उन्मेष हुआ। उसके ही द्वारा प्राकृत 
मनुष्य तक सृष्टि हुई। किन्तु उसके जन्म के मूल में श्रद्धा अथवा चिदावेश रहा 


है (द्र, छा. ५।४॥२, व. ६२।९)। उसके बाद यथासमय अतिसृष्टि का काम शुरू ' 


हुआ। श्रद्धा अ्डर्ति - विकसित हुई - वीर्य, तपस्या, मनन एवं साधना अथवा 

कर्म से। फलस्वरूप लोकद्ठार अपावृत (उद्घाटित) हुआ, संहिता की भाषा में 

' अनिबाध उरुलोक' की प्राप्ति हुई॥ अन्त में नाम अथवा ऋतम्भरा वाक्‌ का 

उद्भव हुआ; संहिता में जिसका नाम है 'अपीच्य' (गुहय ऋ, १८४१५), गुहय 

(९८७३), किन्तु 'चारुः (१२४।१, २)। नाम ब्रह्म की ही ठोस अभिव्यक्ति है। 
४. तु. छा. ६।९।१०.....। 
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यहाँ ही यह उपनिषद्‌ समाप्त होती है। जीव-जन्म, प्राणतत्त्व, सुप्ति- 
विज्ञान, ओझ्लारोपासना एवं षोडशकल-पुरुष-विद्या, यही सब उसके 
प्रतिपाद्य हैं। 


मुण्डकोपनिषद्‌ : तीन मुण्डकों में सड्डलित है। प्रत्येक मुण्डक में 
दो खण्ड हैं। इसके प्रवक्ता अड्रिर्स और श्रोता शौनक हैं। उपक्रम एवं 
उपसंहार के सामान्य-अंश के अतिरिक्त यह आरम्भ से अन्त तक पद्च 
में रचित है।' 


शौनक का प्रश्न था कि किसको जान लेने पर सब कुछ जान लिया 
जाता है? अड़्िरा ने कहा - विद्या दो प्रकार की होती है, एक का नाम 
परा है और एक का नाम अपरा है। बेद-वेदाड़ अपरा विद्या है। जिस 
विद्या द्वारा. अक्षर-अविनाशी परब्रह्म प्राप्त किया जाए, वही परा है। 
अक्षर, अतीन्द्रिय, अवर्ण, किन्तु सर्वगत एवं भूतयोनि अथवा समस्त 
प्राणियों का परम कारण है। अक्षर से ही विश्व की उत्पत्ति होती है - 
जैसे मकड़ी से मकड़जाल, पृथिवी से ओषधि, पुरुष से केश-लोमा 
अक्षर-ब्रह्म के ज्ञानमय तपःशक्ति की वृद्धि से अन्न उत्पन्न होता है, 
उससे प्राण, मन, सत्य, लोक, कर्म की उत्पत्ति होती है और कर्म के 
फल से अमृत प्राप्त होता है। यह नाम-रूप भी ब्रह्म है। 





१. उपनिषत्‌-तालिका में मुक्तिकोपनिषद्‌ का नाम “मुण्ड' है। मुण्डितमस्तक संन्यासी 


की भी सज्ज्ञा मुण्ड है। संन्यास योग का स्पष्ट उल्लेख है (३२।६), कर्म के प्रति. 


विमुखता का परिचय भी प्राप्त होता है (१/२७-१०; तु. अ. स. ब्रात्य काण्ड 

१५)। 

:- २. शौनक का प्रश्न : तु. छा. ६११।३-६; अक्षर से विश्व की सम्भूति (मु. ११७) 
तु. असत्‌ से सत्‌ को उत्पत्ति (ऋ. १०।७२।२, ३ ; १०१२९); फिर सत्‌-असत्‌ 
दोनों ही परमव्योम में (१०॥५।७)। 

३. तपसा' द्र. टीका ७२२। अन्न से प्राण मन: तु. ते. २।१-३॥ यह प्राकृत-चेतना 
की सीमा है (तु. टीका ७५७)। उसके पश्चात्‌ सत्य के अवलम्बन से कर्म एवं 
उसके फलस्वरूप अमृतत्व की प्राप्ति (तु, ऋँ. ८।४८।३)। एवं ऊर्ध्वलोक में गति 
(तु. छा. २।२४)। सत्य की प्रशंसा, मुण्डक. ३।१।५-६ (तु. ऋ. १०।८५॥१)। 


रत * 
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अक्षर-ब्रह्म का परिचय देकर अड्जिरा बतलाते हैं कि त्रेयी में जो 
उपदेश है, वह भी सत्य है और उसका भी यथायथ रूप में सम्पादन 
करना उचित है। ऐसा करने पर अग्नि की सप्तजिह्ा' में प्रदत्त आहुतियाँ 
सूर्यरश्मि होकर यजमान को ब्रह्मलोक में ले जाती हैं, जहाँ देवताओं का 
वह स्वामी है।' अठारह लोगों? द्वारा मिलकर जो कर्म किया जाये, वह 
यदि अवर'* अथवा नीची श्रेणी का होता है, तो फिर उसके अनुष्ठान से 
जरां-मृत्यु के हाथ से कोई बच नहीं सकता। इसे ही जो श्रेय मानते हैं 
वे अविद्याग्रस्त हैं, मोहासक्ति के कारण वे परमतत्त्व को नहीं जान 
सकते। इसलिए इष्टापूर्त के बाहर कुछ भी श्रेय नहीं रह सकता, जो यह 





१९. तु ऋ. सप्तरश्मिमग्निम्‌ १/१४६१८ तहत: सप्तजिह्ला: ३६।२। ये सात जिह्लाएँ पूर्व 


श्लोकोक्त सात लोकों से युक्त हैं। प्रथर दो लोकों में अन्न एवं प्राण की प्रधानता 
के कारण चेतना आच्छन्न रहती है। उसके बाद मन जाग्रत होता है। चतुर्थ भूमि 
पर आलोक दिखाई देता है। लाल प्रकाश क्रमश: शुश्र होकर सब कुछ को 
उद्भासित कर देता है (तु. बृ. २३३।६। काले, लाल, सफेद में भोर क॑ उजाले के 
फूटने की ओर गुणों क॑ ऊर्ध्वपरिणाम को भी छवि हैं। 

२. 'देवानां पतिरेक:' 5 आदित्य संहिता में 'मित्र'; किन्तु उसक भी परे वरुण हूं। 
इसलिये बतलाया जा रहा है कि कर्म के सत्याश्रित होने पर भी फलस्वरूप जो 
लोक प्राप्त होता है, वह परमलोक नहीं। सूर्यद्वार को भेद करके जाना होगा। (मु 
१५२११)! 


द ३. 'अष्टादशोक्तम्‌' अष्टादशभ्य उक्त विहितं। सोमयाग में सोलह ऋत्विक्‌ तथा 


यजमान एवं उसकी पत्नी - इन्हें लेकर अठारह। कर्मों में सोमयाग ही श्रेष्ठ है। 
[ वाउ8ए८ & शववधंशा अनुमान करते हैं : मु. १॥१॥५ ; +णा्र ४९०७०७६ > 3 
(संहिता + ब्राह्मण + सूत्र) 5 22 + 35 ए४८०थाए०5 + 8 ? किन्तु कल्प 
के अन्तर्गत ही सूत्र है, और त्राह्मण के अन्तर्गत जो उपनिषत्‌ हैं, वह तो विशेष 
रूप से कर्मपरक नहीं। 

४ . “अवरं ज्ञानवर्जितम्‌ (शट्डूर) ; तु. गी. द्रेण हावर कर्म बुद्धियोगात्‌ २४९; ऋ 
१०॥८५॥३। तो फिर कर्म के साथ विद्या का विरोध नहीं होता, द्रव्ययज्ञ को ज्ञानयज्ञ 
में रूपान्तरित किया जा सकता है, जिसका उल्लेख ब्राह्मण में भी है। 
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मानते हैं, वे कर्ममफल के कारण 'नाक' में जाकर भी पुनः यहाँ ही लोट 


आते हैं। 


.. किन्तु अरण्य में जो श्रद्धा एवं तप का अनुष्ठान करते हैं, वे भिक्षु 
सूर्यद्वार के भीतर से होकर उस अव्ययात्मा -अमृतपुरुष के निकट चले 
जाते हैं। 


अतएव तत्त्वज्ञान के लिए निर्विण्ण अथवा निर्वेदयुक्त पुरुष का 
समित्‌पाणि होकर ब्रह्मनिष्ठ गुरु के निकट जाना उचित है एवं उपयुक्त 
जिज्ञासु को ब्रह्मविद्या का उपदेश देना गुरु के लिए भी उचित है। 

यहाँ प्रथम मुण्डक समाप्त होता है। द्वितीय मुण्डक में अड्लिरा 
बतलाते हैं कि एक और सत्य है, उसे सुनो! जिस प्रकार आग से 


उसकी हलज़्ारों चिनगारियाँ निकलती हैं, उसी प्रकार अक्षर से अनेक 


प्रकार के भावों-पदार्थों की उत्पत्ति होती है, और फिर उसीमें वे विलीन 
हो जाते हैं। जो कुछ है, उसके बाहर-भीतर एक शुप्र, अमूर्त, दिव्यपुरुष 
है, जो ग्राणरहित और मनरहित हे, जो सर्वातीत है, अक्षर से भी परे है।' 
उससे ही भूत, ग्राण, इन्द्रिय, मन इत्यादि की उत्पत्ति होती है। वही 
विश्वरूप है। सर्वभूत, सर्वदेवता और सर्वयज्ञ उसी में ही निहित हैं। जो 


२. यहाँ से कर्म और ज्ञान में विरोध की सूचना। किन्तु संहिता में 'नाक' सर्वोत्तम लोक 
(दर. ऋ. ३२११२ टी.) तु. ऋ. यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌, 
ते ह नाक॑ महिमान: सचन्त यत्र पूर्वे साध्या: सन्ति देवा: १०।९०।१६। वे साध्य- 
गण देवोत्तम (द्र, छा. ३॥१०॥१)। 

२. तु. छा. ५१०११-२; तृतीय धर्मस्कन्ध २२३।१; ब. ६६२॥१५। यहाँ भैक्ष्यचर्या के 
साथ विशेष सम्बन्ध लक्षणीय (तु. बृ. ३५।१, ४।४।२२)। 

३. कर्म के सत्य के पश्चात्‌ ज्ञान का सत्य। 

४. अक्षरसत्‌ परत: तु. साइख्य का अव्यक्त। कठोपनिषद्‌ का अव्यक्त, किन्तु महान्‌ 
आत्मा के पश्चात्‌ अव्यक्त आत्मा (२।३॥७-८, १।३।१०-११) < याज्ञवल्क्य का 
अक्षर (बु. ४डा४।२२)। 


७. तु. छा. ५१८॥२; परवर्ती अंश के साथ तु. कर. १०॥९०। 
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सात लोकों में सप्तगुणित सात प्राण हृदयरूपी गुफा में शयन करने वाले 
विचरण करते हैं, वे भी उसीसे ही उत्पन्न होते हैं। वह पुरुष ही सब 
कुछ हुआ है।' कर्म भी वही है, तप भी वही है।* वह प्रत्येक जीव में 
गुहाहित है। उसे जान लेने से ही अविद्या-ग्रन्थि खुल जाती हैं। 

वह आधि: स्वरूप है।' वह गुहाचर है, इसलिए वह अत्यन्त निकट 
है।* फिर वह परमपद्‌ है। वह अणु से भी अणु है, किन्तु सर्वलोक 
उसमें ही निहित है। यह सत्य वही है, वह अमृत है, उसे ही विद्ध 
करना होगा।'" इसलिए उपनिषत्‌ को धनुष करना होगा एवं उपासनानिशित 
तद्गत चित्त को शर करना होगा।* अथवा प्रणब घनुष और आत्मा शंर 
होगा। शर जैसी तनन्‍्मयता के साथ अप्रमत्त आत्मा द्वारा ब्रह्मरूप लक्ष्य को 
विद्ध करना होगा। 

इस दिव्य बह्मपुर के अन्तर्गत इस हृदय में जो आकाश हैं, जहाँ 
रथनाभि में चक्रशलाका की तरह नाडियाँ आकर संहत हुई हैं। वहाँ वह 
अन्न में प्रतिष्ठित होकर मनोमय प्राण-शरीर के नेता रूप में स्थित है। 


“ आड्वार रूप में उसका ध्यान करना होगा, उसके आनन्द रूप एवं उसको 


अमृतविभा को देखना होगा। उसे देखने पर हृदयग्रन्थि खुलती है, सार 
संशय दूर हो जाते हैं ओर सारे कर्म क्षीण हो जाते हैं। वह एक साथ 
परावर है।* अर्थात्‌ कार्य-कारण स्वरूप परात्पर पुरुषोत्तम है 





१. तु. ऋ. १०९०२। 

जिसके कारण दोनों ही सत्य तु. इष्यपूर्त एवं श्रद्धा तप:। 

तु. अ. स. आवि: सन्निहितं गुहा जरन्नाम महतू पदम्‌ १०॥८॥६; के. तस्यैष आदेश:, 
यदेततद्‌ विद्युतो व्यद्युतर्‌ आ ४॥४। 

तु. अ. स. अन्ति सन्त न जहाति, अन्ति सन्त न पश्यति १०८।॥३२। 

मूल में 'वेद्धव्यम्‌' : तु. ऋ. कस्मे देवाय हविषा विधेम १०।१२१॥१ 

मूल में 'सन्धयीत' < सन्दधीत। 

तु. छा. ८॥१॥१ 

तु. बृ. २१५१९, ४३२३, ३।२०; कौ. ४१९ 

समाहार में एकवचन लक्षणीय। 


कण ८० 
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४०८. ह वेद-मीमांसा 


हिरण्मय परकोश' में वह विरज निष्कल ब्रह्म है। वहाँ वह ज्योति 
की ज्योति है, अग्नि, विद्युत, सूर्य, चन्द्र, तारा किसी की ज्योति वहाँ नहीं 
पहुँचती, इनके भीतर उसकी ही अनुभा है।' 

वहाँ से वापस आकर देखते हैं कि वह आगे-पीछे, उत्तर-दक्षिण 
ऊपर-नीचे सर्वत्र व्याप्त है। वही यह विश्व है।* 


द्वितीय मुण्डक यहाँ समाप्त होता है। तृतीय मुण्डक में अड्भिरा कह . 


रहे हैं कि एक ही वृक्ष पर दो पक्षी रहते हैं, एक स्वादु पिप्पल खाता 
. है और एक बिना खाए केवल देखता रहता है। ईशना अथवा अकुण्ठ- 
_सामर्थ्य के अभाव में पुरुष आसक्त होकर शोक करता है, किन्तु दूसरे 
एक को" महिमा को देखने पर ही वह वीतशोक होता है और निरञ्न 
होकर परम साम्य प्राप्त करता है। उस प्राणस्वरूप को' जो जानते हैं, वे 
ही ब्रह्मविदों में वरिष्ठ हैं, वे आत्मरत, आत्मक्रीड एवं क्रियावान्‌ हैं।" 


इस आत्मस्वरूप को सत्य, तपस्या, ब्रह्मचर्य एवं सम्यक्‌ ज्ञान के 
द्वारा प्राप्त किया जाता है। सत्य की ही विजय होती हैं। देवयान का मार्ग 
सत्य से परिपूर्ण है, आवृत हैं।* 


तु. ईशोपनिषद्‌ १५ 5 बु. ५॥१५०। 

तु. कठोपनिषद्‌ २।२।१५; श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ ६१४। 

तु. छा. ७/२५॥१,२। ह 

तु. ऋ. १॥१६४॥२०; द्र. टी. ४५०। 

५... तु. ऋ. अन्यदन्तरम्‌ १०८२।७। 

६. उपनिषद्‌ में प्राय: सर्वत्र ग्राणवाद का प्राधान्य लक्षणीय। तु. शिवसूत्रविमर्शिनी में 
क्षेमाज का मन्तव्य : 'शरीर-प्राण-बुद्धि-शून्यानि लौकिक चार्वाक वैदिक 
योगाचार माध्यमिकाभ्युपगतानि....” (सू, १)। 

७. जिस प्रकार श्रीकृष्ण आत्माराम होकर रासचक्र में आत्मक्रीड और करुक्षेत्र में 
क्रियावान्‌। 

८. “देवयान्‌' जिस मार्म से देवता उतरते हैं, ऋषि भी उसी मार्ग से ऊपर उठ जाते 

हैं (द्र, टीका २०३)। 


# कए 4० ५० 








वैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ ४०९ 


वह बृहत्‌ है, वह सूक्ष्म से सूक्ष्मतर है, दूर भी है, पास भी है। वह 
अन्य किसी माध्यम से नहीं, बल्कि केवल ध्यान में ही दिखाई देता है। 
चित्त -विशुद्ध होने से ही आत्मा प्रकाशित होता है।! और उसे प्राप्त कर 
लेने पर ही सब प्राप्त होता है।' 

पुन: यह भी सत्य है कि कामना से ही जन्म होता है; अतएब उसे 
प्राप्त करके जो आप्तकाम, पूर्णकाम हो चुके हैं उनकी और कोई कामना 
नहीं शेष रहती। 

बलहीन इस आत्मा को नहीं प्राप्त कर सकता, प्रमाद अथवा 
अलिड् तप द्वारा भी उसे नहीं प्राप्त किया जा सकता।' प्रशान्त और 
बीतराग होकर जो उसे प्राप्त करते हैं, वे सब प्रकार से उसे प्राप्तःकरके 
सबके भीतर आविष्ट होते हं। हु 


जो विज्ञानी हैं, जो संन्यास-योग के फलस्वरूप शुद्धसत्त्व यति हैं', 
वे अन्तकाल में ब्रह्म के भूमि समूह में फेल जाते हैं।* उनकी मनश्चेतना 





१. तु. छा. ७।२६॥२। 

२. तु. छा. ८।१।६, ७।१। 

'लिड्र' निश्चायक, 'अलिज्भ” उसके विपरीत। तामस तप अलिड्ड तप: तु. गी 

मूढ्ग्राहेणात्मनो यत्‌ पीड्या क्रियते तप: परस्योत्सादनार्थ वा ततू तामसमुदाहतम्‌ 
१७।१९। यहाँ प्रमाद अथवा अलिड्डत॒प दोनों ही आत्मप्राप्ति के विरोधी बतलाए 
गए हैं। धर्मचक्र प्रवर्तन के समय बुद्ध का उपदेश : कामवासना एवं आत्मपीडन 
- इस दो अन्त का ही परिहार करना होगा और मध्यम ग्रतिपद्‌ का सहारा लेना 
होगा (महावग्गो १।१।६)। 

४. संहिता में 'सर्वताति' - सब के साथ एक हो जाना। 

५. 'संन्यास' का प्रथम उल्लेख किन्तु भिक्षाचर्य का प्रसड़ बृहदारण्यक में है। यति 
का अनुकूल उल्लेख ऋ. ८।३॥९; प्रतिकूल उल्लेख ते. सं. ६२।७।५, ता. न्रा. 
८।१।४; को. ३॥१ (द्र, टीका ४८)। 

६. “ब्रह्मलोकेषु' तु. क. 'सर्गेषु लोकेषु' २३।४-०; बु. ४४।४। यही देवयान में शुक्ल 
गति है, संहिता में देव-पितृगण की खुती' ऋ. १०॥८८।१५। 


2! 
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. बैदिक साहित्य: उपनिषद्‌ क्‍ ४११ 
आनन्दभुक्‌ प्राज्ञ है; तुरीय में अव्यवहार्य, अव्यपदेश्य - 'प्रपद्योपशमं 
शान्तं शिग्म्‌ अद्वैतम्‌' है।' द 

जिस प्रकार आत्मा चतुष्पात्‌ है, उसी प्रकार ओड्ार भी चतुर्मात्र है। 
अ, उ, म ये तीन मात्राएँ' आत्मा के तीन पाद के अनुरूप हैं। चतुर्थ मात्रा 
उसी प्रकार अव्यवहार्य प्रपद्मोपशम, शिव एवं अद्वित है।' 

यहाँ ही यह उपनिषद्‌ समाप्त। 


इसके साथ प्राचीन बारह उपनिषदों का परिचय भी समाप्त हुआ। 
इनके अतिरिक्त यजुर्वेद के ब्राह्मण-भाग से जुडी नारायण अथवा 
याज्षिकी, ये दोनों उपनिषद्‌ ही अर्वाचीन हैं, किन्तु वैदिक- धारा के साथ 
युक्त हैं। सब्लेप में उनका परिचय दिया जा रहा हैं | 

तैत्तिरिय-आरण्यक का दशम प्रपाठक एक खिलप्रन्थ हं। यह 


मिल जाते हैं। उनका कर्म एवं विज्ञानमय आत्मा परम अब्यय में एक 


हो जाता है।* कर 
इस प्रकार विद्वान्‌ परात्पर दिव्यपुरुष को प्राप्त करते हैं।* 


इस परमन्रह्म को जो जानते हैं, वे ब्रह्म ही होते हैं।'* उनके कुल में 
कोई अन्नह्मवित्‌ नहीं होता। द 


यह ब्रह्म-विद्या उनको ही प्रदान करोगे, जो क्रियावान्‌ श्रोत्रिय, 


++223%%5752०+7१४४४+“254:%2:4 


४. ..5&%.4 5 
५ 
के 
कई 
५ 


ब्रह्मनिष्ठ, श्रद्धा से अपने आप ही एकर्ष में आहुति देते हैं एवं जिन्होंने 
विधिपूर्वक शिरोत्रत का आचरण किया है।* 


तत्पश्चातू बारह मन्त्रों में माण्डूक्योपनिषत्‌ है। प्रवक्ता का नाम 





४१० बेद-मीमांसा 
की पन्द्रह कलाएँ प्रतिष्ठा में मिल जाती हैं, देवतागण प्रतिदेवताओं में* 
| 





ह है। ऋग्वेद के आश्ण्यकों में भी माण्डूकेयों का उल्लेख हे का उपनिषद्‌ के नाम से प्रचलित है । द्राविड में उसकी अनुवाक सड्ख्या ६४, 

। का प्रतिपाद्य चतुर्मात्र ओझ्डार है। द रे कर्नाथ्क में ७४ और अन्यत्र ८० हैं। सायण ने द्राविड-ग्रन्थ का भाष्य 

। इस प्रस॒ड्ग में ये कई समीकरण प्राप्त होते हैं : ओड्ार ही सब | किया है। उनके भाष्य के अनुरूप ८० अनुवाकों का भाष्य भी पाया 

ल्‍ कुछ है, यह आत्मा ही ब्रह्म है, ओड्डार आत्मा है।* “जाता है। 

। आत्मा चतुष्पात्‌ है - जाग्रत में बहि:प्रज्ञ एवं स्थूलभुक वैश्वानर है | प्रथम अनुवाक विस्तृत है। उसमें प्रसिद्ध हलक है हक 

। स्वप्न में अन्तश््रज्ञ एवं प्रविविक्तभुक्‌ तेजस है, सुषुप्ति में प्रज्ञानघन एवं . बारह गायत्री-मन्त्र हैं। जिनके देवता क्रमश: रुद्र, अल । पी (द्‌ 2 

। न ः कार्तिक (घण्मुख), गरुड़, ब्रह्म, विष्णु, नरसिंह, आदित्य, अग्नि, 

ः १. ध्रुवा कला ही उनकी प्रतिष्ठा है (बू. १॥५१४)। ः नन्दि, कातिक (पण्मु 

। २. तु,ब्र. अग्नि वागप्येति...३।२।१३; ऋ, १०।॥१६।३। |. 

रे. तु, छा. ६११५२; बृ. ४|४२| 

< ४. परातू पर पुरुषम्‌' तु. मु. २।१॥२ | क चैतन्य की भूमि का प्रसड़ नहीं 

वैदिक सेयेज और । -१२; ब. ४॥३।९...। यहाँ प्राकृत-चेतन्य की भूमि का प्रसद्ज नहीं, 

५. बेदिक सायुज्य ; दो पक्षी 'सयुजी' ऋ. १।१६४।२०; वह पुरुष और यह पुरुष एक ः १. तु. छा. ८७-१२; बृ. ४।३।६ भूमियों को ये 5 लगा आन 

;। ई. १६, तै. २॥८....। के के म बल्कि आत्मचैतन्य का प्रसड्र है। इन भूमियों को योग के कप के रूप म॑ 

। * 2४ ते... २८३८ | विशिष्ट है। ' प्राविविक्तभुक्‌ द्र. बृ. 
६. एकर्षि द्र, टीका ४७४। 'शिरोत्रतम्‌' शिरसि अग्निधारण लक्षणम्‌ (शड्र); तु. ऋ. | ग्रहण के ना आपनितद-मावता की हल कक] >)क 

त्वामगने पुष्करादध्य4र्वा निरमनथत मूध्नों विश्वस्य वाघत: ६।१६॥१३। | ४॥।२३; 'एकोनविंशतिमुख: तु. श्र 


७. द्र. ऐ, आ. ३११; शा, आ. ७२, ११, १२, १३...। हु ;। . ऐ े ब्रा. 'अकार उकारो मकार इति तानेकधा समभरत्‌, तदेतदोमिति ५॥३२। 
८. इन तीनों समीकरण के लिए क्रमश: द्र. छा. २२३।३, ३।१४॥१, बृ. २५॥१९। | ३. तु. गायत्री विज्ञान बृ. ५।१४।३-७। 
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सभी को पीछे छोड गया। संन्यासी यज्ञ क करके भी पक है - 
उसका आत्मा यजमान है, श्रद्धा पत्ती और मरण अवभृथ है 
सात प्रपाठकों में मैत्रायणी उपनिषत्‌ अथवा आरण्यक हर । ० 

कृष्णयजुर्वेद की मैत्रायणी-संहिता का परिशिष्ट है। राजा ६-३ 

शाकायन्य के संवाद के रूप में #४आाख हक" हर 
बुहदारण्यक, छान्दोग्य गेग्य, कठ, । जा 

पी में जर्वाचीनता की छाप सुस्पष्ट है। बष्ठ प्रपाठक में 
सावित्री-गायत्री की व्याख्या की गई है। े 

< औपनिषद-भावना की प्राचीन-धारा का अन्त हम यहाँ ही मान ले 


एवं दुर्गा (दुर्गि) हैं। ध्यातव्य है कि यहाँ तन्त्रोक्त सभी पदञ्ञ देवताओं का 
उल्लेख है। द्वितीय अनुवाक में एक दुर्गामन्त्र भी है।* त्रयोदश अनुवाक 
में हृत्पद्म में नारायणोपासना का कुछ विस्तृत विवरण है। इस अनुवाक 
से ही उपनिषद्‌ का नामकरण हुआ है, यद्यपि विषय-वस्तु की दृष्टि से 
याज्िकों नाम ही उपयुक्त है। सत्रहवें से इक्कीसवें तक पाँच अनुवाकों 
में पञ्चवक्त्र शिव' के पाँच मन्त्र हैं। अगले अनुवाक में उन्हें ' अम्बिकापति, 
उमापति, ओर पशुपति कहा गया है। चौंतीस से छत्तीस अनुवाक तक 
गायत्री-उपासना का प्रसड्ग है। बासठवें अनुवाक में है : ' मन्युरकार्षीन्मन्यु: 
करोति नाहं करोमि' इत्यादि। वैदिक-धर्मबोध के स्वरूप-निर्णय में यह 
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है ६१० ७७ और मैं ५५ हैं धारा तो भावना अनुवृत्ति त्ति इतिहासपुराण की परिधि है 
मन्त्र सहायता करता है। मैं पुरुष हूँ, और मन्यु प्रकृति है, में मन्यु का सकते हैं।' नई धार में इस भावना की अनुद चुके हैं। | 
अनुमन्ता होकर भी उससे पृथक्‌ हूँ, अतएव स्वरूपत: मैं अपापविद्ध हू में होती रही है, यह हम पहले ही बतला चु है 
- यह साडख्य-भावना इस मन्त्र में स्पष्टतया प्रतिबिम्बित हुई है। 


ऋकसहिता में भी हमें ऐसी भावना मिलती है।' सतहत्तर से अस्सी 
अनुवाक तक संन्यास-प्रशस्ति है। संन्यास को “न्यास” कहा गया है। 
सत्य, तप, दम, शम, दान, धर्म, प्रजनन, अग्नि की उपासना, अग्निहोत्र, 


यज्ञ, मानस-उपासना, सभी ज्ञान के उत्कृष्ट साधन हैं, किन्तु संन्यास 


(- 
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553: 





१. दुर्गा गायत्री इस प्रकार है - “कात्यायनाय विद्महे कन्याकुमारि धीमहि तन्त्रो दुर्गि: 
प्रचोदयात्‌। दुर्गा-मन्त्र इस प्रकार है - तामग्निवर्णा तपसा ज्वलन्तीं बैरोचनी कर्म 
फलपु जुष्टाम्‌, दुर्गा देवीं शरणमहं ग्रपद्ये!। उसके पहले एक एवं बाद में दो आग्नेयी 
कक हैं। उसमें अग्नि को 'दुर्गहा' कहा गया है एवं प्रार्थना की गई है कि वे हमें 
'दुर्गाणि' अथवा 'दुरितानि' के उस पार ले जाएँ। ' क्षुरस्थ धारा निशित़ा दुरत्यया दुर्ग 
पथ: कठोपनिषद्‌ में भी पाते हैं (१।३।१४)। देवी के दुर्गा नाम एवं अग्नि के साथ 
उनके सम्बन्ध का सल्डेत यहाँ प्राप्त होता है। वे पर्वतवासिनी होने के कारण ही 
क्या दुरारोहा दुर्लभा, अतएव दुर्गा हैं? ऋग्वेद में विष्णु को 'मृगो न भीम: कुचरो 
गिरिष्ठा: (१।१५४॥३)। कहा गया है दुर्गा भी पर्वतवासिनी सिंहवाहिनी हैं। भावना 
का सादृश्य लक्षणीय। 

-  सद्योजात, वामदेव, अघोर, तत्पुरुष एवं ईशान। 

४5 ३. तु. ऋ ७/८६।६ (लक्षणीय 'अचित्ति' एवं स्वप्न ')। 








जैमिनीयोपनिषत' परे अन्तर्गत एक प्राचीन ग्रन्थ है। 
) आविष्कृत “जे सामवेद के अन्तर्गत एक प्रा 
 अ  # कब अन्तर्गत है। समग्र जेमिनीयोपनिषत्‌ को विस्तृत आलोचना 


. अपेक्षित है। द 
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७१५... 7 (< ४मृ 'झिलमिलाना' तु. 'मर्य' 'मरुत') 'झिलमिला उठना'; तु. ऋ. 


वेदाड़ 


[ ९१ | 
श्रुति, स्मृति एवं न्‍्याय-वैदिक-भावना के ये तीन प्रस्थान हैं। जो 
वेद-विद्या मन्त्रच्नाह्मणात्मक है, उसकी संज्ञा श्रुति है। श्रुति की सीमा 
उपनिषत्‌ तक विस्तृत है। 
५ वेदपन्थियों का कथन है कि श्रुति अपौरुषेय है। दिव्यवाक्‌ ही श्रुति 
हैं, किन्तु वॉक तो सबकी पकड़ में नहीं आती। वह जिसे चाहती है 
उस ही वह सुमेधा ऋषि बना देती हैं। उसके ही निकट अपनी देह को 


निरावृत करती है, अतएवं उसकी श्रुति अलौकिक एवं अतीन्द्रिय है।.. 


श्रुति का साधन बोधि है। बोधि आवेश का परिणाम है।' आवेश 
स्थायी नहीं होता, बल्कि बिजली की तरह कौंधकर लुप्त हो जाता है।* 
किन्तु चित्त में उसको स्मृति रहती है। यह स्मार्तज्ञान पौरुषेय है। वह 
लोक-व्यवहार का प्रवर्तक है।” प्रामाण्य की दृष्टि से श्रुति अथवा 
अपरोक्ष ज्ञान की अपेक्षा नगण्य होने पर भी वह इस समय तर्कातीत है।' 
बोधि ही अभी मन का शास्ता है।* क्‍ 
शक नरक अमन रन अल पट किल नली 


तु. ऋ. देवीं वाचमजनयन्त देवा: ८।१००।११, बदन्ती अविचेतनामि (जो कहती 
हैं, वह रहस्यमय होने कारण समझ में आता नहीं, तु. शाश्दडा४५)। १०; 
२०।७१।४; १२५५। 

तामन्वविन्दन्नृषिषु प्रविष्य॑ १०।७१।३। 

तु. के. ४४; ऋ. सा चित्तिभिर्नि हि चकार मर्त्य विद्युद्‌ भवन्ती प्रति वन्रिमौहत 
१।१६४।२५९। 


तु. ते. १११।३-४ (ब्राह्मणा: सम्मर्शिन:)। 


प्रति स्मरेथां तुजयदूभिरेवै: ७।१०४।७। 


तु. बोधिन्मनस्‌ (अश्विद्दय ५४७५५, इन्द्र ८९३।१८) चिकित्वमनस्‌ (अग्नि 
५।२२।३)। ह 
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बैदिक साहित्य: वेदाड़ ईशुप 


उसके भी एक धाप नीचे मन की क्रिया है। मन में विचिकित्सा 

या सन्देह है। उसके आधार पर भावना में त्कबुद्धि अथवा न्याय उदित 
होता है। जिसे वैदिकों ने "ओह 'अथवा 'मीमांसा' का नाम दिया था। इतने 
समय तक तत्त्व-समीक्षा में खण्डन-मण्डन का प्रयास नहीं था, वह इस 

बार दिखाई पड़ा। 

यदि वेद अपौरुषेय श्रुति है, तो पौरुषेय स्मृति, और न्याय-प्रस्थान 

का सब कुछ ही वेदाड़ है, यह मानना असमीचीन नहीं। तब भी अति 
प्राचीनकाल से शिक्षा प्रभृति छह विद्याओं की ही गणना वेदाजड्ञ के रूप 
में होती आई है। वेदविद्या के अनुशीलन से ही वेदाड़ की उत्पत्ति हुई, 
अतएवब उसका मूल वेदों के ब्राह्मणों में है। उसके अतिरिक्त ब्राह्मण-प्रन्थों 
की सुमित अथवा स्जिप्त-संयत गद्यवाचनभज्लिमा ही वेदाज्र सूत्रों को 
रचना-शैली की प्रवर्तक है - यह आसानी से ही समझ में आता है। 
वैदिकों द्वारा उदभावित या परिकल्पित होने पर भी सूत्र-साहित्य का 

आदर्श धीरे-धीरे आर्यमनीषा के अनेक क्षेत्रों में सडक्रामित हुआ है। 
छह वेदाड़ों की प्राचीनतम सूचना षड्विश-ब्राह्मण में प्राप्त होती 
है।' सर्वप्रथम मुण्डकोपनिषद्‌ में उनके नामों का उल्लेख प्राप्त होता है।' 
आलोचना की सुविधा के लिए मुण्डक के क्रम का अनुसरण न करके 


हम नामों को इस प्रकार क्रमबद्ध कर सकते हे- शिक्षा, छन्द, व्याकरण, . 


निरक्त, ज्योतिष एवं कल्प। इनमें प्रथम दो वेदाड् स्वाध्याय के प्रयोजन 
की दृष्टि से, द्वितीय दो अर्थविज्ञान के प्रयोजन की दृष्टि से, एवं तृतीय 
दो कर्मानुष्ठान के प्रयोजन की दृष्टि से रचे गए।' 

अब अलग-अलग प्रत्येक का सट्ल्िप्त परिचय प्राप्त करना है। 





जी है; चत्वारो5स्थवै (स्वाहायै) वेदा: शरीर षडड्भान्यड्रानि ४७ तु. गौतम-धर्मसूत्र, 


आपस्तम्बधर्मसूत्र १०११०।२८।२१, २।४।८।१०॥। 

११५; तु. छा. वेदानां वेदम्‌ ७।१॥२। | 

तु. स्वाध्याय : ऋ. १०१९०॥९ (ऋक्‌, साम, यजु: और छन्द का उल्लेख)। 
अर्थविज्ञान ऋ. १॥१६४॥३९, १०७१ सूक्त वि. १।१८-२०। कमानुष्ठान ; के. 
१०।९० (विश्वयज्ञ) १०११३०॥१,२,६,७। 
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वेदविद्या के अनुशीलन के लिए सर्वप्रथम वेदाध्ययन की आवश्यकता 
है। अध्ययन की एक विधि थी। आचार्य जब उत्तर पूर्व दिशा अथवा 
अपराजिता की ओर मुख करके आसन ग्रहण करते, तब शिष्य उनसे 
सुनकर वेद की शब्दराशि को ग्रहण किया करते।' 
इस विधि को “पारायण' अथवा 'शिक्षा' की सज्ज्ञा दी गई थी। 
जिस शास्त्र में इस शिक्षा के विषय की आलोचना की गई है, वह भी 
शिक्षा है - जो स्वभावतः वेदाड़ का आदि है।' 
शिक्षा का सर्वप्रथम उल्लेख तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में प्राप्त होता है। वहाँ 
“शिक्षा के विषय-वस्तु की एक तालिका है; जिसमें दिखाई देता है कि 


संहिता को ही प्रधानता दी गई है।* 





।०% १. समस्त कर्मों में ही दिगूविज्ञान आवश्यक पूर्वदिशा में सूर्योदय होता है और 


|६६। रै- 


दशा थ 


उत्तरायण में सूर्य का प्रकाश बढ़ता जाता है। अतएव ये दोनों दिशाएँ प्रशस्त हैं। 

यूवोत्तर दिशा ' अपराजिता!। द 
< २. < »शक्‌ + स (पा. ७/४।५८)। ऋकसंहिता में इस धातु के जो सब ग्रयोग हें, 
उससे “समर्थ होना', 'सामर्थ्य सज्ञार करना' - यही अर्थ प्राप्त होता है। शिक्षा 
की ख्यृत्पत्ति में यह अन्त का अर्थ ही उपयुक्त है। बेदमन्त्र के पारायण के समय 
7:75 अन्तेवासी के भीतर शक्ति का सझ्जार कर दिया करते थे। इसीलिए “शिक्षा' 
का नाम दिया गया। यह शिक्षा ही दीक्षा है। तु. क. वेद के सार ओड्डार में नचिकेता 
की दीक्षा १४२:.५। शिक्षा का साधारण लक्षण : 'वर्णस्वराद्योच्चारणप्रकारो 
यत्रोपदिश्यते सा शिक्षा' (सायण ऋ. भा. उपोद्घात पृ. २५ तिलक मन्दिर 
संस्करण)। 
उपनिषद्‌-परिचय में ते. १११ और टीका। वाक्‌ सर्वशक्तिमयी (तु. ऋ. राष्ट्र 
देवानामू ८।१००।२०, इषमूर्ज दुहााना ११; वाक्‌सूक्त १०१२५), अतएव मन्त्र वर्ण 
की एक निजी शक्ति है। इसलिए उसके उच्चारण की विशुद्धता जरूरी है (्र, 
सायण ऋ. भा. वही )। ऋकसंहिता में भी अध्ययन की प्रशंसा है ९॥६७॥३१-३२। 
तु. ऐ. ब्रा. न्यूडाख विधि; स्वर, ऊष्म और स्पर्शवर्ण की उच्चारण विधि छा. 
२।२२।३-५। । 





२८ २००३५) ० ८2० ०/००८२००९३०००:३५७८७८१:८४९८०८०//५५०५३१२ ०५५५ 2४२९५ 22२४४४ 
<रर् 2५.५ ४७०३१९.७ ७०४:९२९०४२८२९८४:८५५९०८८९० 7०५२४ $2०५४८४८८५४८५३2००० <2८:८:०३६८९४८२:८९: 2०९७४६४४:०४३३४:२५४६६: 
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संहितापाठ को तोड़कर पदपाठ होता है। संहितापाठ में जो 
“अव्याकृत' है, वह पदपाठ में “व्याकृत' होता है। यहाँ ही शिक्षा में 
व्याकरण का अनुप्रवेश होता है। संहितापाठ के. साथ पदपाठ के सम्बन्ध 
का निरूपण करने की चेष्टा में 'प्रातिशाख्य' ग्रन्थों का उद्भव हुआ। 
अनेक विद्वानों के विचार से इन्हें ही आदिमशिक्षा-ग्रन्थ के रूप में 
मान्यता प्राप्त है।' 

प्रत्येक वेद के प्रातिशाख्य रचे गए हैं। ऋग्वेद के शाकल 
प्रातिशाख्य के रचयिता शौनक हैं। सम्भवत: आरम्भ में यह सूत्र-पग्रन्थ 
था, तदनन्तर इसे छन्‍्द का रूप दिया गया। सामवेद के प्रातिशाख्य ग्रन्थ 
हैं - सामप्रातिशाख्य, पुष्पसूत्र, पदञ्भविधसूत्र, ऋकतन्त्र-व्याकरण। 
कृष्णयजुर्वेद का तैत्तिरीय प्रातिशाख्य सूत्र ओर शुक्‍्लयजुर्वेद का 
कात्यायन रचित वाजसनेय प्रातिशांख्य सूत्र। अथर्ववेद के दो प्रातिशाख्य 
उपलब्ध हैं - अथर्ववेद प्रातिशाख्य सूत्र एवं ज्ञोनकीय चतुरध्यायिका। 

प्रातिशाख्य के पश्चात्‌ ही छन्द में रचित अनेक शिक्षाग्रन्थ पाए जाते 
हैं। उनमें इतने सब प्रधान है : ऋग्वेद एवं यजुर्वेद की पाणिनीय- 
शिक्षा, सामवेद की नारदशिक्षा, कृंष्णयजुर्वेद को व्यासशिक्षा, 
शुक्लयजुर्वेद की याज्ञवल्क्यशिक्षा, अथर्ववेद की माण्डूकशिक्षा। 

शिक्षा में शब्दविज्ञान के अनुशीलन से आर्य-मनीषा का अति 
उज्ज्वल परिचय .प्राप्त होता है। 

| [३] 
शिक्षा के साथ स्वाभाविक रूप से युक्त एक अन्य वेदाज्ग छन्द: '' 


ग्रातिशाख्य के 'शाख्य' से साधारणत: प्रत्येक वेद की विभिन्‍न शाखाओं का बोध 
होता है। कोई-कोई बतलाते हैं कि चारों वेद एक ही वेद की चार शाखाएँ हैं। 





83 २. डॉ. मनमोहन घोष मानते हैं कि यह शिक्षा प्रातिशाख्य के भी पहले की है। द्र. 


(एद्ाए५93 8059 (5 7" 938 )।' 

साधारण निर्वचन < #छद्‌ 'आच्छादन करना' : तु. ते. सं. ५(६।६॥१ ; श. ब्रा. 
८।५।२।१; छा. १॥४॥२; नि. ७॥१२। किन्तु ऋकसंहिता में 'आविर्भूत होना' इस 
अर्थ में यह धातु पाई जाती है : ११३२६, १६३४, १०।३२।३। कवि-चित्त में 
छन्द उद्भासित होता है, अतएव यह अर्थ ही ठीक है। 
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है। ऋकसंहिता एवं अथर्वसंहिता के प्राय: सारे मन्त्र ही छन्दोबद्ध हैं। 
गद्य में रचित यजु: की भी गणना छन्दोबद्ध रूप में की गई है। 

. ऋषिगण कवि थे। छन्द्‌ को लेकर उनके उल्लास की जैसे कोई 
सीमा नहीं। संहिता, ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ में अनेक स्थलों पर अनेक 
रूपों में छन्‍्द का प्रसद्भ है।' 

शाकल-प्रातिशाख्य के अन्त में तथा सामवेद के निदानसूत्र में 
शाह्जायन-श्रोतसूत्र में, एवं विभिन्‍न अनुक्रमणिकाओं में वैदिक छन्द का 


: विवरण है। किन्तु साधारणतया पिड़ल के छन्द:सूत्र की ही गणना वेदाड़ 


087 


के रूप में की जाती है। उसके प्रथम चार अध्याय के कछ अंश तक 


 बेदिक छन्द का प्रसड़ः है, उसके बाद ही अनेक लौकिक छन्दों का 


विवरण हैं। 
[ हई | 


तृतीय वेदाड़ व्याकरण है। तैत्तिरीय-संहिता के अनुसार वाक्‌ 


अब्याकृता थी, उसे देवताओं के अनुरोध से इन्द्र ने व्याकृता किया 
अर्थात्‌ वाक्य, पद, प्रकृति एवं प्रत्यय इत्यादि में विश्लिष्ट किया। संहिता 
पाठ को पदपाठ का रूप देने के लिए यह करना पड़ता है। इसके 


अतिरिक्त यज्ञ में वेदमन्त्रों का प्रयोग करते समय प्रसद्भत: किसी-किसी 


पद के लिड़्र, विभक्ति आदि को परिवर्तित करना पड़ता है। पद के 
स्वरूप को जाने बिना अर्थज्ञान भी सुकर, सुसाध्य नहीं होता) अपभाषा 


१. द्रं, ऋ. १।१६४२३, १०।१४।१६, ११४।९, १३०।४-५ सात प्रधान छन्द (पडिन्क्त 
के बदले “विराट्‌') हैं और उनके अधिष्ठात्री देवता का उल्लेख....; आ. ८॥९,१०; 
श. ब्रा. ३१९।४॥१०, ८।१।१-२.....में प्राप्त होता है। छन्दों में गायत्री का एक विशेष 
स्थान है। वे देवी हैं, वे ही गन्धर्वलोक से सोम आहरण करके लाती हैं। छन्द ज्ञान 
के ऊपर विशेष बल द्र. छ. ब्रा. ३।७।५। 


[859 २. दा४उ्डै।७।३; दर. सायण ऋ., भा. वही २६। 
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का वर्जन करके भाषा को विशुद्ध रखना भी जरूरी है। इन सभी कारणों 
से अति प्राचीनकाल में ही व्याकरण का उद्भव हुआ था। 


पतञझ्जलि के अनुसार ऋकसंहिता के 'चत्वारि श्रुद्धा:' आदि मन्त्र 
व्याकरण का सछ्ढेत देते हैं। वह जो भी हो, किन्तु व्याकरण की जो 
परिभाषा जिस रूप में ब्राह्मणों, उपनिषदों एवं, प्रातिशाख्यों में अनेक 
स्थलों पर बिखरी पड़ी है, उससे व्याकरण के अनुशीलन की जो एक 
दीर्घ परम्परा थी, उसका आसानी से ही बोध होता है। शब्दविज्ञान एवं 
अर्थ-विज्ञान दोनों के साथ ही व्याकरण का सम्बन्ध है, इसलिए उसका 
स्थान शिक्षा एवं निरुक्त-इन दो वेदाड़ों के मध्य में है। 

अन्त में व्याकरण की दीर्घवाही आलोचना पाणिनि की विख्यात 
अष्टाध्याग्री में पर्यवसित हो गई। यह आठ अध्यायों में सूत्राकार वेदिक 
एवं लौकिक-भाषा की विवृति है। यद्यपि अष्टाध्यायी को ही साधारणतया 
बेदाड़ के रूप में मान्यता प्राप्त हैं, तथापि उसमें लौकिक-भाषा का 
परिचय वैदिक-भाषा का अतिक्रमण कर गया है। पाणिनि ने अपने सूत्र 
में चौंसठ पूर्वाचार्यों का नामोल्लेख किया है। उससे ही समझ में आता 
है कि उस युग में व्याकरण की आलोचना कितनी' व्यापक थी। 


[५ ] 
चतुर्थ वेदाड़ा निरुक्त है। इस सज्ज्ञा का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है- 


तोड़ कर बतलाना।' व्याकरण भी पद को तोड़ता है, निरुक्त भी तोड़ता 
है। किन्तु दोनों में अन्तर है। व्याकरण शब्दानुशासन है और निरुक्त 


हो 


७8६ ९... ४ाप८े 
५६6 २. तु. श. ब्रा. वाचा निरुक्त क्रियते १।४।४।२। वेदवाणी गुहाहित है, अतएव “निर्वचन 
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डर२० 


वेद-मीमांसा 


अर्थानुशासन है।' किन्तु शब्द एवं अर्थ जब परस्पर सम्पृक्त होते हैं, तब 
व्याकरण के साथ निरुक्त का अन्तरड्भ-सम्बन्ध होता है। उस स्थिति में 
पद को तोड़ने पर, अर्थान्वेषण करना सहज होता है। इसलिए निरुक्त को 

पद-पद्‌ पर व्याकरण का आश्रय ग्रहण करना पड़ता है तब भी पद का 
विश्लेषण एक बहिरज्ग-प्रक्रिया है और अर्थबोध अन्तरज्भ-प्रक्रिया है। 
इसलिए वेदार्थ-निरूपण के पक्ष में निरुक्त व्याकरण का सम्पूरक है। एवं 
उसका अधिकार भी विस्तृततर है।' 


तु. नि० दुर्ग ; - तस्मात्‌ स्वतन्त्रमेवेदं विद्यास्थानम्‌ अर्थनिर्वचनम्‌, व्याकरणं तु 
क्षणप्रधानम्‌ १॥१५। प्रकृति-प्रत्यय का विश्लेषण करके शब्द की व्युत्पत्ति 
दिखाना - व्याकरण का कार्य है; और उसके विभिन्‍न अर्थों के आग्रह की भूमिका 
में उसे तोड़ना निरुक्त का कार्य है। वहाँ के मर्मज्ञों, रहस्यविदों में अब तक यह 
रीति प्रचलित है - जैसे श्रीरामकृष्णदेव कहा करते थे “मानुष उसे ही कहता हूँ, 
जिसका मान है ओर हँश (होश) है।” लोकनिरुक्ति होने पर भी शब्द के 
अर्थविज्ञान की दृष्टि से यह उपेक्षणीय नहीं। यास्क ने अपने निरुक्त में वैयाकरण 
एवं लौकिक दोनों शैलियों का ही प्रयोग किया है। व्युत्पत्ति की दृष्टि से 'देव' शब्द 
में केवल 'दिव्‌' धातु है, किन्तु अर्थवैचित्य की ओर दृष्टि रखकर यास्क को कहना 
पड़ा, 'देवो दानादू वा दीपनाद वा च्योतनाद्‌ वा द्युस्थानो भवतीति वा' (नि. ७।१५)। 
इस शैली की व्याख्या करते हुए उन्होंने स्वयं ही स्पष्ट भाषा में कहा, “तद्‌ येषु 
पदेषु स्वर संस्कारी समर्थो प्रादेशिकेन गुणेनान्वितौ स्यातां तथा तानि निर्ब्रूयातृ; 
अथानन्विते<र्थैउप्रादेशिके विकारे$अर्थनित्य: परीक्षेत केनचिद्‌ वृत्तिसामान्येन; अविद्यमाने 
सामान्येज्प्यक्षरवर्णसामान्यात्रित्रेयात्‌; न त्वेव न निर्त्रूयात्‌, न संस्कारमाद्रियेत' (नि. 
२।१॥१-४)। उसके बावजूद यास्क के निरुक्त के प्रति आधुनिक शब्दविज्ञानियों 
द्वारा कटाक्ष करना अन्याय हे। 
तु. नि. 'अथापीदमन्तरेण मन्त्रेष्वर्थ प्रत्ययो न विद्यते अर्थम्‌ प्रतीयतो नात्यन्तं स्वरं 
संस्कारोद्देश:, तदिद विद्यास्थानं व्याकरणस्य कार्तन्यं स्वार्थसलाधकं च' (१।१५)। 
अनेक वेदिक शब्द ही पारिभाषिक है, आजकल कौ वैज्ञानिक सउ्ज्ञाओं की तरह। 
निरुक्ति की सहायता से उनकी व्यज्जना का आविष्कार करना पड़ता है। इसीलिए 
बेदार्थ-अवधा:ण के पक्ष में निरुक्त की उपयोगिता का अन्त नहीं। 





वैदिक साहित्य: वेदाड़ु ४२१ 


अन्यान्य वेदाड़ों की तरह निरुक्त का उत्स या स्रोत ब्राह्मण हैं।' 


विभिन्‍न ब्राह्मणों में ग्राय: ६०० शब्दों का निर्वचन प्राप्त होता है।' 
ऋकसंहिता में भी कुछ-कुछ निर्वचन दिखाई पड़ता है।' 


निरुक्त वस्तुत: “निघण्टु' की व्याख्या है। निघण्टु बैदिक शब्द- 


सड्झह है। नैरुक्तों के ऐसे एकाधिक सडग्ञह थे।* उनमें सम्प्रति केवल 
एक अवशिष्ट है। उस निषण्टु के भाष्य का नाम “निरुक्तम्‌' है जिसके 


रचयिता यास्‍स्क हैं। 


निघण्टु के तीन काण्डों में पाँच अध्याय हैं। प्रथम तीन अध्यायों में 


'नैघण्टुक' काण्ड है, उसमें एकार्थवाचक पर्याय शब्दों का सड्डूलन किया 
गया है।* चतुर्थ अध्याय 'ऐकपदिक' अथवा “नैगम' काण्ड है- जिसमें 
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| टं ४) हु है, 
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/ 6४ 9६६. * यह अंश ही वास्तविक “निषण्टु' है, शेष अंश में सज्ज्ञा उपचरिता निघण्टु में दिया 


विशेष रूप से शतपथ-ब्राह्मण एवं एंतरय-दब्राह्मण, ऐतरेय-आरण्यक। यास्क ने 
स्वयं अनेक स्थलों पर ब्राह्मण से उद्धरण दिया है। | 

यह निर्वचन अनेक क्षेत्रों में रहस्यवादियों के निर्वचन जैसा प्रासड़िक हैं। यास्क 
ने इस धारा की उपेक्षा नहीं को, बल्कि स्वतन्त्र आलोचना द्वारा निर्वचन को 
वैज्ञानिक आधार पर प्रतिष्ठित करने की चेष्टा की हे। द 
जिस प्रकार 'जातवेदा:' ७॥१०१२; “माया' १॥१५९।४, “मातरिश्वा' ३२९११; 
पुरोहित, १॥१३१११, ३२५, ४५०११, ५१६॥१, ६।१७।८, २५४७, ८।२२, 
१०।१८ ०६ 

तु. नि. 'तानप्येके समामनन्ति' ७/१३॥९, १२। 

सम्भवत: निघण्ट एवं निरुक्त एक ही व्यक्ति की रचना है। द्र. विष्णुपद भट्यचार्य 


गया अर्थ सामान्य बोधक है। किन्तु पर्याय शब्द विशिष्ट अर्थ के बोधक हैं। उस 
अर्थ का निरूपण निर्वचन, प्रकरण इत्यादि द्वारा करना होता है। जिस प्रकार 
पृथिवी जिस अर्थ में 'अदिति' उस अर्थ में 'निऋति' नहीं। जिस अर्थ में 'पूषा 
उस अर्थ में 'रिप:' नहीं। ये दो अर्थ प्रत्यय के दो मेरु याएछोर के बोधक हैं। 
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।०१॥ 


के कर । वेद-मीमांसा 


एकार्थक एक-एक शब्द का सड्डलन किया गया है। पदञ्चमम अध्याय 
'दैवत' काण्ड है - जो वेदोक्त देवताओं के नाम का सड्झह है।' 
निरुक्त के दो बटकों में बारह अध्याय हैं। प्रथम षटक में निघृण्ट 
के प्रथम दो काण्ड की एवं द्वितीय. बटक में दैवतकाण्ड की व्याख्या है। 
प्रत्येक घटक के आस्म्भ में विस्तृत उपोद्घात है, जिसमें शब्द, अर्थ, 
निर्वचन एवं देवता के प्रसड़ में महत्त्वपूर्ण विषय की आलोचना है। गार्ग्य 
के अतिरिक्त सभी निरुक्तविदों एवं व्याकरणविदों में एक मात्र शाकटायन 
का विचार है कि समस्त 'नाम' अथवा सज्ज्ञा शब्द ही 'आख्यात' अथवा 
धातु से व्युत्पन्न हैं। यास्क स्वयं नैरुक्त होते हुए भी इसे शह देने के पक्ष 


# में नहीं। इस विषय में उनकी सम्मति-असम्मति अत्यन्त तक॑निष्ठ है।' 


५3०::7०:४ १५० 


५ 


_मन्त्रसमूह अर्थहीन है' - कौत्स के इस मतवाद का भी उन्होंने अनेक 
युक्तियों द्वारा खण्डन किया है।' " 





१. आधुनिक पण्डितों के मतानुसार ऐकपदिक काण्ड के अधिकांश शब्द ही वेद के 
अर्वाचीन भाग से लिए गए हैं। देवताओं के नाम को विशेष रूप से निघण्ट के 
अन्तर्गत करने से वैदिक-भावना में देववाद का ग्राधान्य सूचित होता है; जैसे वेदार्थ 
का पर्यवसान देवताओं में ही है। शब्द-सडय्रह में ऋक्संहिता ही यास्क॑ का प्रधान 
अवलम्बन हें 

२. द्र. नि. १॥१२।१४। 


[898 ३. द्र. नि. ३११५-१६ तु. पू. मी. सू. ११२।३१-४५ (आम्नाय क्रियार्थ मात्र १२।१) 





कौत्सवाद की युक्ति यह है : अपौरुषेय वेदमन्त्र का एक स्वकीय सामर्थ्य है, जो 
फलवप्रसू होने में अर्थ की अपेक्षा नहीं रखता। आदि वाक्‌ अनिरुक्ता “वदम्त्य 
विचेतनानि' (ऋ. ८।१००।१०), उसके अर्थ की तलाश में उस परमव्योम में जाना 
होगा, जहाँ वह सहस्लाक्षरा है (ऋ. १।१६४॥३९,४१)। वह अर्थ आकाश का 
छन्द:स्पन्द है। उसे वैखरी वाक्‌ द्वारा अभिव्यक्त नहीं किया जा सकता। यही है 
“ साम का अनिरुक्तञ्नयोदश: स्तोम: सझ्रो हुड्डार:” (छा. १॥१३।३; टीका 
द्रष्टव्य)। फिर यही सर्ववेदसार ओड्डार है। वही शब्द-ब्रह्म है। अर्थ मनःकल्पित 
है, उसका वर्जन करके विशुद्ध शब्द का अनुध्यान करना होगा। ये सभी भावनाएँ 
.कोत्सवाद तथा 'शिक्षा' और साधना की भी भित्ति हैं। किन्तु तु. छा. “तेनोभो करुतो 
यश्चेतदेव॑ वेद 'यश्च न वेद, नाना तु विद्या चाविद्या च यदेव विद्यया करो 
श्रद्धयोपनिषदा #ंदेव वीर्यवत्तर भवति' (१२१९० )। 








१(०। ३. द्र. नि. २१६, १२१, १२१०। निरुक्तकारों के मतानुसार वेद के उपाख्यान रूपक 





बेदिक साहित्य: वेदाड़ु ४२३ 


वैदिक शब्दों के निर्वचन के उद्देश्य से यास्क ने प्राय: छह सौ 
वेद्मन्त्रों का उद्धरण देते हुए सारे मन्त्रों की ही व्याख्या की है। अतएव 
वेद के व्याख्याकारों में यास्क ही अभी प्राचीनतम हैं, जबकि नेरुक्तों में 
वे कनिष्ठ हैं।' वेद॒व्याख्या की एक धारा जिस प्रकार नैरुक्तों की थी, 
उसी प्रकार एक और धारा ऐतिहासिकों की थी। यास्क ने उनका भी 
उल्लेख किया है।* दो अध्यायों में निरुक्त का. एक परिशिष्ट है, जो 
स्पष्टतया परवर्ती संयोजन है। उसमें आध्यात्मिक-दृष्टि से बेदमन्त्रों की 
व्याख्या का प्रयास है! 


[६ )॥] 

पद्ञम वेदाड़ ज्योतिष है। सर्वानुक्रमणीकार कात्यायन के विचारानुसार 
बैदिकों का एकमात्र देवता “सूर्य” है, अन्य देवतागण उसकी" ही विभूति 
हैं।। देवता सर्वव्यापी होने पर विशेष रूप से वह चुस्थानीय है। 
आदित्यज्योति देवता का प्रत्यक्ष रूप है। इस आधार में जो पुरुष है और 
आदित्य में जो पुरुष है, दोनों ही एक हैं। सविता ही जीव की धीवृत्ति 
का प्रचोदक अथवा प्रेरक है। सूर्य-रश्मि के सहारे ही उसे ऊर्ध्वगति 
प्राप्त होती हैं। वेद की इन सारी भावनाओं में ज्योति का ही प्राधान्य है। 


[ 


(० ५॥१..  कुछ-कुछ मन्त्रव्याख्या ब्राह्मण में भी है। किन्तु वह' व्याख्या प्राय: क्रिया के 


अनुसार है। यास्क को व्याख्या स्वतन्त्र हें, यहाँ उम्चकी उत्कृष्ठता का परिचय 
मिलता है। किन्तु रहस्य अथवा उपनिषत्‌ उनकी भी व्याख्या का लक्ष्य नहीं। 
परवर्ती भाष्यकारों के आदर्श यास्क हैं। 


(५6० २. यास्क ने चौदह पूर्वाचार्यों का नामोललेख किया है। उनमें ओपमन्यव, और्णवाम, 


कात्थक्य, गार्ग्य एवं शाकपूर्णि मुख्य हैं। 


हैं। अनेक स्थलों पर यास्क की व्याख्या भी ऐतिहासिक है, जैसे २२२५-२७, 


३।१७, ४।६..... (द्र. ४8४९ ४' ५ [ए॥एण८३ 5८८. [5). 


५०» ४. निरुक्त क॑ एक स्थल पर परिब्राजकों की व्याख्या का उल्लेख है (२॥८)। 


. सम्भवत: इनकी व्याख्या भी राहस्यथिक अथवा रहस्यात्मक है (द्र. दुर्गटीका)। 


(६० > ५. द्र. सवनिक्रमणी, परिभाषाकाण्ड २।१५॥१८। तु. ऋ. १०।१७०।३। 
५५०५ ६. तु. ऋ. एक: सुपर्ण: स समुद्रमाविवेश स इदं विश्व॑ भुवनं विचष्टे.....सुपर्ण विप्रा: 


कवयो वचोभिरेक सन्त बहुधा कल्पयन्ति १०११४४, ५४द्र. १।१६४।४६); 


३६३७००७४३४३८45:६९५८० ५४६ 
3,2३:0005+-% 705०६ 


(७३३४८०३३७४/६२९९७०३२००४३४३००७९४५०३२००३८०३६: 
5िकपाई कस श केक आनन का पाकर करत आफ कलम 


४२९५८०६६९९९०९९६९५००४२०४६४०४०७४२५४०/६६२०८९८९४२१३:६०००२८९२२९९०९९९: 


$ 


हक 
32. 
५ 
रु 
222 
हि 
द5ः 
27 
2 2 
छः 
ः 
5 
हू ] 
2; रू 
&2: 54 
55 ३ 
0 54 
8 
2५ 
28:65 
2 
झ57 5१ 
52 
४ 3 
५ 
रू 2 
20. ५: 
22 25 
70: ५2 
डूः 5: 
रू 2४ 
हू ४ 
प्ल्क्ड 
2: 2६ 
55 5: 
55 
ऊः $ 
्टै 











(।०$ 


[[०७ 


9 ने 


(०४६ ऐ. 


530 वेद-मीमांसा 


यज्ञ का अनुष्ठान मुख्यतः: इस ज्योति को प्राप्त करना है।! जो 
अनुष्ठाता है, वे 'ऋत्विक्‌' अर्थात्‌ 'ऋतुयाजी' हैं।! ऋतु - काल का 
छन्द है। यह छन्द ज्योति का उपचय सूचित करता है। इसलिए यज्ञ का 
काल मुख्य रूप से दिनमान, शुक्लपक्ष और उत्तरायण को लक्ष्य करके 
निरूपित होता है। अहोरात्र, पक्ष, मास, ऋतुपरिवर्तन, अयन, संवत्सर - 
इन सबका परिंगणन इस कारण ऋत्विक्‌ के पक्ष में अपरिहार्य है।' इससे 
वेदाड़-ज्योतिष का उद्भव हुआ। 
_... सहिता, ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ में ऋषियों के ज्यौतिषिक पर्यवेक्षण 
के अनेक निदर्शन प्राप्त होते हैं। लगध के “वेदाड़ज्योतिष' में वह 
शास्त्ररूप ग्रहण करता है। याजुष एवं आर्च-भेद से उसकी दो शाखाएं हैं। 


एक आशर्वण-ज्योतिष भी प्राप्त होता है। पण्डितमण उसे परवर्ती काल 
की रचना मानते हैं। ह 


र 





कक ७०__-_ननव्थ तन 


अक्षर परम व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषदु: १।१६४।३९; 'यो5्सावसौ 
पुरुष: सो5हमस्मि' ई. १६ (तु. तै. २८); ऋ. एवा महान्‌ बृहद्दिवो अथर्वा्वोचत्‌ 
स्वां तन्वमिन्द्रमेव १०।१२०।९।; ३।६२१०; १५०३; अभी ये सप्त रश्मयस्तत्रा मे 
नाभिरातता १०५॥९....! 

१. ऋ-उद्वयं तमस्परि ज्योतिष्पश्यन्त उत्तरम्‌ू, देवं देवत्रा सूर्यमगन्म ज्योतिरुत्तमम्‌' 
१।५०॥१०; अपाम सोममृता भृवा अभूमागन्म ज्योतिरविदाम देवान्‌” ८॥४८।३...। 

२. तु. ऋ. विद्ठां ऋतुऋतुपते (अग्ने) यजेह १०२१; यज्ञस्य देवमृत्विजम्‌ (अग्निम्‌) 
१॥१॥१; देवान्‌ यजन्तावृतुथा (देव्यो होतारो) समझतो नामा पृथिव्या 'अधि सानुष' 
त्रिषु २३३।७....। 

३. द्र, सायण ऋ. भा. वही पृष्ठ २९। 


>> 


द्र. ऋ. मलमास १२५८; सौर और चान्द्रवर्ष का समाधान ४॥३३।७; पूर्णग्रास 
सूर्यग्रहण ५ (४०; नक्षेत्रनाम अ सं. १९७८, ते. सं. ४॥४॥१० ; नक्षत्रदर्श वा. सं. 
३०।१०; नदनिविद्या छा. ७॥११२....। 
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[ ७ |] 


षष्ठ वेदाड़ कल्प है। वेद के शुद्ध उच्चारण और छन्दज्ञान पर 
अधिकार प्राप्त हुआ, अर्थबोध तथा देवताओं का. परिचय प्राप्त हुआ। इस 
बार ज्योतिर्विद्या के पश्चात्‌ वेदोक्त यज्ञों के प्रयोगविज्ञान और उसी यज्ञ- 
भावना के आदर्शानुसार जीवन और समाज को 'गढ़ने की तैयारी - यह 
सब कल्प के अन्तर्गत है।' 


कल्पों की रचना सूत्ररूप में हुई है। अन्यान्य वेदाड्रों की तरह ही 
इनका उत्स ब्राह्मणों और आएण्यकों में है।' यज्ञ-भावना ब्राह्मणों में 
विवृतिधर्मी रूप में बिखरी पड़ी है और कल्पसूत्रों में बह प्रयोग के 
उद्देश्य से स्लिप्तरूप में विन्यस्त है। इसके अतिरिक्त इनमें हमें वैदिकों 
के जीवन-दर्शन का एक पूर्णाड़ परिचय प्राप्त होता है, जो ब्राह्मणों में 
नहीं है।* 
कल्प < #क्लुप (आकार देना, रूप गढ़ना; तु. सूर्याचन्दमसी धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ 
१०१९०।३)। इस शब्द का प्रथम उल्लेख हमें ऋक्संहिता में प्राप्त होता है - 


'अवा कल्पेषु नः पुमस्तमांसि सोम योध्या' ९।९।७॥ यहाँ “कल्प स्पष्टतया 
यज्ञानुप्ठान है। कल्प में किसका रूप दिया जाता हे? उसका उल्लेख प्राप्त है - 





ऋ. 'यज्ञं च नस्तन्व॑ च प्रजां चादित्यैरिन्र: सह चीक्लुप्राति' १०।१५७।२। सोमयाग 


के फलस्वरूप यजमान का देवजन्म होता है, इसलिए दीक्षणीयेष्टि में यजमान को 

नवजन्म का अभिनय करना पड़ता है। इस प्रकार यजमान को दिव्यरूप प्रदान 

करना ही कल्प है। अथर्वसंहिता में कल्प का उल्लेख है, पाठान्तर रूपम्‌' 

(८।॥९॥१०)। 

ऋकसंहिता में यद्यपि सोमयाग का -प्राधान्य है, तथापि उसके सारे मन्त्र ही 

क्रियार्थक नहीं। क्रियार्थक मन्त्रों का सडुलन यजुःसंहिता एवं सामसंहिता है। 

अथर्वसंहिता के मन्त्रों का प्रयोग गृहयकर्म में अधिक होता है। इनके साथ 

कल्पसूत्र का घनिष्ठ सम्बन्ध है। 

३. ब्राह्मण अपौरुषेय श्रुति है, इसलिए उसमें श्रौतकर्म ही प्रधान है। श्रौतकर्म का 
मुख्य लक्ष्य निःश्रेयस, और स्मार्तकर्म का अभ्युदय है। निःश्रेयस की साधना को 

: अभ्युदय के उद्देश्य से भी प्रयोग में लाया जा सकता है। उससे श्रोत काम्य-कर्म 

की उत्पत्ति होती है। किन्तु इन्हें पतझलि की भाषा में मूल लक्ष्य का उपसर्ग कहा 
जा सकता है। कल्पसूत्र का अधिकार स्वाभाविक रूप!से ब्राह्मण कौ अपेक्षा 
विस्तृत है। उसमें नि:श्रेयस एवं अभ्युदय दोनों की ही दें हैं। 


398९४४928७७/8/8/020/22/2%व ४ 
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कि वेद-मीमांसा 


कल्पसूत्रों के कुल चार भाग हैं - श्रौतसूत्र, गृहयसूत्र, धर्मसूत्र एवं 
शुल्बसूत्र। । 

ब्राह्मणों की हलक के अन्तर्गत है; उनमें जिन सब भज्ञों का 
विवरण हमें प्राप्त होता है, उसकी सुदृढ़ व्याख्या श्रौतसूत्रों में है। सात 
हविर्यज्ञ और सात सोम॑याग - ये ही चौदह श्रौतयज्ञ हैं।' 


उनके लिए विशेष रूप से गा्हपत्य, आहवनीय एवं दक्षिणाग्नि - 
इन तीन अग्नियों का आधान करना पड़ता है। 

इसके अतिरिक्त शेष सब 'स्मार्त' याग हैं। उनकी विवृति अथवा 
व्याख्या हमें गृहयसूत्र में प्राप्त होती है। वहाँ औपासनहोम, वैश्वदेव 
इत्यादि' सात पाकयज्ञों का विधान है। उसके अतिरिक्त गर्भाधान से 
लेकर अन्त्येष्टि तक मनुष्य के समस्त जीवनव्यापी अनुष्ठेय अनेक 
संस्कारों” की विवृति है।' उनमें जातकर्म, नामकरण, अन्नप्राशन, 
उपनयन, विवाह एवं अन्त्येष्टि हमारे सुपरिचित संस्कार हैं। शान्ति, 
पौष्टिक इत्यादि. कर्म भी स्मार्तकर्म हैं। सारे स्मार्तकर्मों का अनुष्ठान 
स्मार्त-अग्नि से ही करने की विधि है।* विवाह के समय अथवा पिता 


है 





|! (2.९... किन्तु ऐ, आ. में है - 'स एप यज्ञ: पद्मविध; अग्निहोत्र दर्श पूर्णमासी चातुर्मास्यानि 


पशु: सोम: (२।३।३)। 


।।3 २. श्रीत अग्निहोत्र का ही स्मार्तरूप औपासन-होम है। सन्ध्या ओर प्रातःकाल में होम 


करना होता है; प्रधान देवता क्रमश: अग्नि एवं सूर्य है। वैश्वदेवकर्म का और एक 

नाम पद्चमहायज्ञ है - “देवयज्ञो भूतयज्ञ: पितृयज्ञो मनुष्ययज्ञो ब्रह्मयज्ञ:' (श. ब्रा. 

...._ ११।५।६।१)। दोनों ही नित्य सपत्नीक यावज्जीवन अनुष्ठेय। 

२. संस्कार से पापों का क्षय होता है। स्वाध्याय, व्रत, होम, महायज्ञ इत्यादि से ब्राह्मी- 
तनु प्राप्त होती है (तु. मनु. २२६-२८)। यही कल्प का तात्पर्य है। तु. भूतशुद्धि 

के परिणामस्वरूप योगाग्निमय शरीर प्राप्त होता है (एवे. २।१२) 


. ॥5 हें. कर्म स्मार्त विवाहः.नौ कुर्वीत प्रत्यहं गृही, दायकालाहते वापि रत वैतानिकाग्निषु' 


याज्ञवल्क्यस्मू. १॥९१। 
है 
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की मृत्यु के पश्चात्‌ अथवा सम्पत्ति का बँटवारा हो जाने पर इस अग्नि 
का आधान करना पड़ता है। स्मार्त-अग्नि के अन्य नाम हैं - वैवाहिक, 
गृह्य, अवसथ्य अथवा ओपासन-अग्नि। कई यागों के श्रौत एवं गृहय 
दोनों ही रूप हैं।' याग का गृहयरूप अपेक्षाकृत सरल है एवं वह एकमात्र 
अग्नि से किया जाता है, और श्रौतयाग तीनों अग्नियों से किया जाता है 
- अन्तर केवल इतना ही है। किन्तु श्रोत पितृयाग केवल दक्षिणाग्नि से 
ही किया जाता था। 

गृहयसूत्र के अनुरूप धर्मसृत्र है। गृह के बाहर उसका अधिकार 
समग्र समाज में व्याप्त रहा। यहाँ अनुष्ठान का नहीं, बल्कि आचारण का 
प्राधान्य है। इसलिए धर्मसूत्र का और एक नाम “सामयाचारिक-सूत्र' 
(समय > सर्वसम्मत अनुशासन) है। यह समय एवं आचार समाजस्थिति 
के मूल में है। आर्यसमाज की वर्णव्यवस्था एवं आश्रमव्यवस्था को धारण . 
करने के कारण वह “धर्म' है।' 

निश्चित रूप से वेदविद्या ही समस्त धर्मों का उत्स है। इसके 
सम्बन्ध में प्राचीन धर्माचार्यों की उक्तियाँ प्रणिधान योग्य हैं। उन्होंने 
आचार को स्वातन्त्र के अपघातक बन्धन के रूप में अथवा किसी 
सम्प्रदाय की स्वार्थपरता के रूप में चित्रित नहीं किया।* 





६५), १. जेसे अग्निहोत्र, दर्शपूर्णणास, पशुयाग, पितृयाग इत्यादि। किन्तु सोमयाग सब समय 


श्रोत है; क्योंकि उसका मुख्य लक्ष्य अमृतत््वप्राप्ति अथवा नि:श्रेयस है। 


'५५३)- २ तु. ऋ. यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ ११६४।५०, १०१९०।१६। 


सृष्टि के मूल में यज्ञ है, अतएव वही पहला धर्म है। इस धर्म के द्वारा चेतना के 
उदात्तीकरण से हम जिस प्रकार देवता का साथयुज्य प्राप्त करते हैं, उसी प्रकार फिर 
उसकी विभूति से आविष्ट भी होते हैं। प्रथम अवस्था श्रौतसूत्र के अधिकार में है, 
और दूसरी गृहयसूत्र एवं धर्म-सूत्र के अधिकार में है। विश्व के साथ योगयुक्त होना 
ही समय एवं आचार का लक्ष्य है। 


(१५३ ३. तु. वशिष्ठ धर्मसूत्र- ' श्रुतिस्पृतिविहितो धर्म:' तदलाभे शिष्टाचार: ग्रमाणम्‌, शिष्ट 


युनरकामात्मा १।४।६ (तु. ते. १॥११।३-४); मनु. 'वेदो5खिलो धर्ममूलं स्मृतिशीले 
च तद्विदाम्‌, आचारश्चैव साधूनामात्मनस्तुष्टरिव च' २।६; या. स्मृ. ' श्रुति स्पृति: 
सदाचार: स्वस्थ च प्रियमात्मान:, सम्यक्‌ सड्डल्पज: कामो धर्ममूलमिदं स्मृतम्‌' 
१।७। 
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कल्पसूत्र का चतुर्थ विभाग शुल्बसूत्र है। ये श्रोतसूत्र के साथ 
साधारणतया युक्त रहते हैं। 'शुल्ब' का अर्थ है - जमीन नापने की डोरी 
या रस्सी। शुल्बसूत्र में भिन्‍न-भिन्‍न आकार की यज्ञवेदी के परिमाण 
इत्यादि स्थिर करने की विधि दी गई है। ये सूत्रग्रन्थ भारतीय-ज्यामिति 
के आदिग्रन्थ हैं। क्‍ 

प्रत्येक वेद के कल्पसूत्रों का एक सामान्य परिचय : 

[क] - ऋग्वेद के दो श्रौतसूत्र उपलब्ध हैं (१)- शाहुखायन- 
ब्राह्मण से सम्बन्धित शाडःखायन ओऔतसूत्र एवं ऐतरेय-ब्राह्मण से 
सम्बन्धित (२) आश्वलायन ओ्ौतसूत्रा सम्भवत: शाडःखायन श्रौतसूत्र 
ही प्राचीनतर है। 

ऋग्वेद के दो गृहयसूत्र हें - शाझ्डायन गृहयसूत्र एवं आश्वलायन 
गृहय"सूत्र। शाह्ञायन-शाखा का एक और गृहयसूत्र शाम्बव्य गृहयसूत्र 
हे। 

ऋग्वेद के धर्मसूत्र' अथवा शुल्बसूत्र उपलब्ध नहीं। 

[ख] सामवेद के प्रधान श्रोतसूत्र तीन हैं - पञ्चविंश ब्राह्मण से 
सम्बन्धित मशक (नामान्तर “आर्षेय-कल्प') एवं लाट्यायन औ्रौतसूत्र। 
पहला ही प्राचीनतर है। और राणायणीय-शाखा का द्राहयायण श्रौत 
सूत्र मशककल्प का परिशिष्ट क्षुद्रसूत्र है। जेमिनीय-शाखा का एक 
खण्डित श्रौतसूत्र भी उपलब्ध है। पतञझ्जललि के नाम से प्रचलित निदान- 
सूत्र में छन्द और व्याकरण का भी प्रसद्ध है। 

इस बेद के गृहयसूत्र हैं - गोभिल गृहयसूत्र; अत्यन्त प्रामाणिक 
एवं पूर्णाड्र रूप में उपलब्ध है। राणायणीय-शाखा का खादिर गृहयसूत्र 
ओर जैमिनीय-शाखा का जैमिनीय गृहयसूत्र। 


((9 १. सम्बन्धित है, किन्तु उसके कारण ब्राह्मण का सार-सल्लेपमात्र नहीं। द्र. 


शवीषछाराबा 2, ला$079 ए ग्रातीशा [वॉट्ाक्वपार, ४० !, ?. 27 (एप.2) | 


'५2.० २. ऋग्वेदी चिद्ठान्‌ वसिष्ठ- धर्मसूत्र को अपने धर्मसूत्र के रूप में मानते हैं। किन्तु 


दर. ९»धाड, 0, ५७0. ।. ५८६ 9] . 


35०५८८५१०:०८८०८००५०५५००००८२०४८२९ ६३ १:०४६२०२०७:८९२: 
५2272 22% 2/22%22:227ै:2%32/0%% //7३5%%22 74 2 
20277 77700/7/ 22 22470 २2 7८.72422 222 2३५ 
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राणायणीय शाखा का गौतमधर्मसूत्र (साधारणत: ' धर्मशास्त्र' नाम- से 
परिचित) सम्भवत: धर्मसूत्रों में सर्वप्राचीन है। 

सामवेद का कोई शुल्बसूत्र उपलब्ध नहीं। 

[ग] - कृष्णयजुर्वेद की विभिन्‍न शाखाओं को मिलाकर अनेक 


_कल्पसूत्र उपलब्ध हैं। तैत्तिरीय-शाखा के श्रौतसूत्र छह हैं : १. बौधायन 


श्रौतसूत्र - सूत्रसाहित्य के अन्तर्गत यही सम्भवत: सर्वप्राचीन; रचना 
शैली ब्राह्मण जेसी; रचयिता की आख्या “प्रवचनकार'; २. वाधूल 
औतसूत्र - खण्डित, किन्तु विषय-वस्तु का अनेकांश सम्भवतः बौधायन 
से भी प्राचीन; ३. भारद्वाज श्रौतसूत्र - खण्डित; ४. आपस्तम्ब श्रौत- 
सूत्र - पूर्ण एवं विस्तृत; ५. हिरण्यकेशि औ्रौतसूत्र (नामान्तर सत्याषाढ) 
- तथा: ६. वैखानस श्रौतसूत्र। क्‍ 

इसके अतिरिक्त उपलब्ध है : काठक-शाखा का काठक श्रौत- 
सत्र - जो खण्डित है; मैत्रायणी-शाखा का मानव श्रौतसूत्र - जो 
अत्यन्त प्राचीन है, एवं वाराह औरतसूत्र सम्भवत: उससे ही सम्बन्धित। 

गृहयसूत्रों में तैत्तरिय-शाखा का बौधायन गृहयसूत्र, वाधूल 
गृहयसूत्र (खण्डित), भारद्वाज गृहयसूत्र, आपस्तम्ब गृहयसूत्र 
हिरण्यकेशि गृहयसूत्र एवं वैखानस गृहयसूत्र ; काठक-शाखा का 
काठक गृहयसूत्र ; मेत्रायणी-शाखा का मानव गृहयसूत्र एवं बाराह 
गृहयसूत्र उपलब्ध हें। द 

धर्मसृत्रों में तैत्तरिय-शाखा के बौधायन, आपस्तम्ब, हिरण्यकेशि 
एवं वैखानस धर्मसूत्र उपलब्ध हैं। 


शुल्बसूत्रों में तैत्तीय-शाखा के बौधायन, आपस्तम्ब, एवं हिरण्यकेशि 


_ तथा काठक-शाखा के काठक एवं मैत्रायणी-शाखा के मानव एवं 
वाराह शुल्बसूत्र उपलब्ध हैं। 
[घ] - शुक्लयजुरवेद के कात्यायन श्रौतसूत्र, पारस्कर गृहयसूत्र 
एवं कात्यायन शुल्बसूत्र उपलब्ध हैं।' 
२. सुना जाता है कि वाजसनेयी-शाखा में अधुना लुप्त शड्ख़लिखित का धर्मसूत्र 
प्रचलित था। द्र. (#ध८ वही, $८८ १२ ! 








ध् 
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किक [5] - अथर्ववेद के दो कल्पसूत्र हैं - बैतान सूत्र (श्रौत) और 
कोशिक सूत्र (गृहय)। ये अन्यान्य वेदों के सूत्रों जैसे नहीं हैं। कौशिक- 


: सूत्र मिश्रप्रकृति का है, उसमें अनेक तन्त्र-मन्त्र (टोने-टोटके) आदि की 


चर्चा भी है। 
[ ८ | 


२ कल्प सूत्रों के परिशेष रूप में हमें विभिन्‍न पितृमेथ सूत्र प्राप्त होते 
॥ जैसे बौधायन-, हिरण्यकेशि-, एवं गौतम पितृमेध सूत्र; विभिन्‍न 
श्राद्धकल्प - जैसे मानव-, कात्यायन-, शौनक-, पैप्पलाद-, श्राद्धकल्प; 
विभिन्‍न परिशिष्ट - जैसे आश्वलायन गृहयपरिशिष्ट, गोभिल का कर्म- 
प्रदीष, गोभिलपुत्र का गृहयसड्य्ह, बौधायन का परिशिष्ट, अथर्ववेद 
परिशिष्ट इत्यादि। शौनक के बृहद्देचता एवं ऋगविधान के सम्बन्ध में 


पहले ही बतला चुके हैं। उसके बाद भी अनेक प्रयोग, पद्धति एवं - 


कारिका ग्रन्थ हैं। इस प्रकार, वैदिक कर्मकाण्ड का आलोचन - 
अनुशीलन आधुनिकयुग तक होता आया है। एवं धर्मसूत्र का अनुवर्तन 
धर्मशास्त्र एवं स्मृति में निरन्तर होता आ रहा. है। 

वेदाड़ का एक और परिशेष विभिन्‍न संहिताओं की अनुक्रमणी के 
रूप में उपलब्ध हे। ये मुख्यतः सूचीग्रन्थ हैं। ऋक्संहिता की छह 
अनुक्रमणियाँ शौनक द्वारा रचित हैं - जो ऋषि, छन्द, अनुवाक, पाद, 
सूक्त और देवता की अनुक्रमणी के रूप में परिचित हैं। कात्यायन की 
सर्वानुक्रमणी कौ विषय-वस्तु उसके नाम से ही समझ में आती है। यही 
सर्वाधिक प्रचारित है। इसके अतिरिक्त सामसंहिता की दो, कृष्णयजु:संहिता 
कौ दो, शुक्लयजु:संहिता की एक एवं अथर्वसंहिता की एक अनुक्रमणी 
हैं। इन अनुक्रमणियों से समझ में आता है कि अतिप्राचीनकाल से ही 
वेद की संहिताएँ सम्प्रति जिस रूप में उपलब्ध हैं, प्राय: वैसी ही थीं, 
हज़ारों वर्ष के व्यवधान के बावजूद उनमें अति सामान्य पार्थक्य रहा है। 
वैदिक-भावना में श्रुति के साथ प्रत्यक्षतः अन्वित या युक्त स्मृतिप्रस्थान 
का यहीं अन्त है। | 
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[ ९ |] 


स्मृति के पश्चात्‌ न्‍्याय-प्रस्थान है। न्याय का एक और नाम 
'मीमांसा' है। यह नाम ही प्राचीन है।' मीमांसा का उद्भव ब्रह्मोद्य से 
हुआ। जब वेद-प्रतिपादित क्रिया अथवा वेदार्थ को लेकर ब्रह्मवादियों में 
मतभेद हुआ करता, तब इस उपलक्ष्य में ब्राह्मग-परिषद्‌ में जो आलोचना 
होती, उसी का नाम “मीमांसा' है। आपस में जो मीमांसा होती। उसमें 
तर्क की विशेष गुंजाइश नहीं थी। अनुकूल विचारों द्वारा तत्त्व का 
अवधारण या निर्द्धरण ही उसका लक्ष्य था। ब्राह्मण और उपनिषद्‌ में हम 
मीमांसा के इस रूप को ही देख पाते हें। 

किन्तु विरोध उनके ही साथ हुआ करता, जो हैतुक एवं बेद 
निनन्‍्दक थे। इस कारण मीमांसा में तर्क का अनुप्रवेश हुआ। बेदिक- 


(११.४... १. और भी प्राचीन नाम है 'ओह' वा “ऊह' < /४ऊह 'भावना करना, विचार 


करना'। अतएव आदिम अर्थ ' भावना' या विचार हैं (तु. गी. २॥६६; 06. ०७००४. 
'पद्नजटा'); तु. ऋ. १६१११, १८०॥५, ४॥१०।१ ओह ब्राह्मण : १०।७१।८, “प्र 
यद्‌ वां मित्रा वरुणा स्पूर्धन प्रिया धाम युवधिता मिनन्ति, न ये देवास 'ओहसा' न 
मर्ता अयज्ञसाचों अप्यो न पुत्रा: ६।६७१९। (देवता भी नहीं, मर्त्य भी नहीं, अतएव 
असुर जो उपनिषद्‌ में विरोचन की प्रजा [द्र. छा. ८।७,८ विशेषत: शेषांश]; यहाँ 
भी अयज्ञ, अदेव, भोगमत्त असुरों का उल्लेख पाते हैं, जो हेतुक हैं; 'ओहस्‌' यहाँ 
कृतर्क के अर्थ में व्यवह्वत हुआ है)। ब्राह्मणों और उपनिषदों में अनेक स्थानों पर 
'मीमांसा” का उल्लेख है। 'न्याय' द्र, ऐ. ब्रा. शौद्रान्यात्‌ ७॥१७। 'तर्क' द्र, क. 
१।२॥९ टीका। 'मीमांसा' अनुकूल तर्क; और 'त्तक' अनुकूल अथवा प्रतिकूल दोनों 
ही हो सकता है। इसीसे मीमांसा-प्रस्थान और तर्क-प्रस्थान का भेद आरम्भ 
होता है। द हे द 

२. तु. मनु. यो अवमन्येत ते मूले हतुशास्त्राश्रयाद्‌ द्विज:, स साथुभिर्ब॑हिष्कार्यो 
नास्तिकों वेदनिन्दक: (२॥११)। यहाँ स्पष्टत: दिखाई देता हैं कि द्विजों में भी 


हंतुकों का अभाव नहीं था। यह नितान्त स्वाभाविक है। मीमांसा और तर्क एक 


ही आर्य चिन्तमन-सनन की दो धाराएँ हें। 





४: 558४६ 
न ५ 
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दर्शन अथवा मीमांसा-प्रस्थान की सृष्टि हुई। उसमें अनुकूल एवं 
प्रतिकूल दोनों प्रकार के तर्क को स्थान प्राप्त है। 

बैदिकों की दो मीमांसा - एक पूर्वमीमांसा अथवा कर्ममीमांसा एवं 
दूसरी उत्तरमीमांसा अथवा ब्रह्ममीमांसा, दोनों ही सूत्रग्रन्थ हैं। पूर्वमीमांसा 
के सूत्रकार जैमिनि हैं, और उत्तरमीमांसा के बादरायण हें। पूर्वमीमांसा का 
आधार वेदों के ब्राह्मण और उत्तरमीमांसा का उपनिषदें हैं। ब्राह्मण में कर्म 
का प्राधान्य है. और उपनिषत्‌ में तत्व का। इसीसे धीरे-धीरे पूर्व- 
मीमांसा कर्मकाण्ड के और उत्तरमीमांसा ज्ञानकाण्ड के दर्शन के रूप में 


सामने आईं। दोनों में क्रमशः एक विरोध भी दिखाई पड़ा, जो दार्शनिक- 


भावना में ज्ञान-कर्म के असमुच्चयवाद में परिणत हुआ। इस विरोध के 
मूल में तार्किकों का प्रभाव था, ऐसा कहना ही अत्युक्ति होगी। 


... पूर्वमीमांसा-सूत्र के बारह अध्याय हैं। प्रत्येक अध्याय में चार पाद. 


हैं। केवल तृतीय, षष्ठ एवं दशम अध्याय में पादों की सडःख्या दुगनी 
है। उत्तरमीमांसासूत्र के चार अध्याय हैं और प्रत्येक अध्याय में चार पाद 
हैं। दोनों मीमांसासूत्रों में कुल सोलह अध्याय हैँ। यह आकस्मिक नहीं, 
यह पहले ही बतलाया गया है।' 


पूर्वमीमांसा-दर्शन के केवल दो प्रस्थान हैं, जिनके ग्रवर्तक प्रभाकर 
एवं कुमारिल हैं। किन्तु उत्तरमीमांसा दर्शन अथवा वेदान्त अनेक प्रस्थानों 


काम -अनथए ?क७.33-+क 3 2-म.3+ अमाा. 


१. “साधारण परिचय' टी. २४॥ अनेक विद्वानों का मत है कि दर्शन-सत्रों में धूर्व- 
मीमांसा आदिम है और उत्तरमीमांसा अन्तिम है। तो फिर भारतवर्ष की समस्त 
भावनाओं का स्थान इन दो दर्शनों की परिधि के भीतर है। किन्तु अधुना प्राप्त 
ब्रह्मसूत्र गीतोक्त 'हेतुमत्‌ ब्रह्मसूत्रधद” (१३॥५) अथवा पाणिनि का 'पाराशर्य- 
भिक्षुसूत्र ' (४।३।११०) नहीं भी हो सकता है। इस देश में सम्प्रदाय-क्रम से समस्त 
शास्त्र ही पुष्ट एवं प्रचारित होते हैं, जहाँ शिष्य - ग्रशिष्य अपने सम्प्रदाय-प्रवर्तकों 
के मध्य स्वयं को विलीन-कर देते हैं। 
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में विभक्त है। वैदिक को छोड़कर शैव, वैष्णव, साडख्य, यहाँ तक कि 
आधुनिककाल में शाक्तसम्प्रदाय द्वारा रचित वेदान्तभाष्य भी उपलब्ध है। 
आज भी भाष्य-रचना की दिशा में कोई विराम नहीं। कहा जाए तो 
बैदान्तिक विचारों एवं भावनाओं का ही सम्प्रति भारतवर्ष के दार्शनिक 
चिन्तन जगत्‌ में एकछत्र राज है। यहाँ तक कि एक समय बाहर से आए 
इस्लाम को भी इस भावना का आश्रय लेना पड़ा था। बौद्धभावना तो 
बहुत पहले ही इसके भीतर जीर्ण हो गई। 


इस प्रकार वेदसंहिता से लेकर मीमांसासूत्र तक वैदिक-साहित्य का 
विपुल विस्तार सहस्राब्दियों से भारतवर्ष की बहुमुखी भावना को ब्रह्मसूत्र 
में गूँथकर परम समन्वय की ओर लिए जा रहा है। आज भी वह साधना 
अपने ईप्सित-इच्छित सागर-सज्भ्म तक नहीं पहुँच पाई है। हमारी आशा 
है कि एक दिन अवश्य पहुँचेगी। 


[ १० ॥ै 


बैदिक-भावना की एक और शाखा इतिहास-पुराण का परिचय न 
देने पर इस साहित्य की रूपरेखा अधूरी रह जाएगी। तन्त्र को भी हम 
उसके अन्तर्गत मान ले सकते हें। 


अभी तक हमने जिस साहित्य का समीक्षण प्रस्तुत किया, वह 
समाज के अभिजात-वर्ग की कीर्ति है। क्षत्रियों की पोषकता अथवा 
संरक्षण में ब्राह्मणों ने इस साहित्य का निर्माण किया है। वे ही त्रयीविद्या 
के धारणकर्ता हैं। ब्राह्मणों और क्षत्रियों से अलग विशाल जनसमाज रहा 
है। वर्ण-व्यवस्था के अनुसार कहा जाए तो उसके अन्तर्गत वेश्य एवं 
शुद्र हैं। स्त्री-शिक्षा का प्रसार धीरे-धीरे कम होते जाने के कारण 
अभिजात-वर्ग का भी स्त्री-वर्ग है। और भी हैं, जो बेदिक-भावना के 
अनुगामी नहीं। व्यास की भाषा में कहें तो स्त्री, शूद्र एवं द्विज- 
बन्धुप्रत्यक्षत: त्रयीविद्या में जिनका अधिकार नहीं, अथवा जो उस विद्या 
के विरोधी हैं।' 





(2७ १, भागवत शा४॥२५ 
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यह जनसमाज निश्चिन्त अथवा निश्चल नहीं रहता। अभिजात- 


* समाज के अनुकूल अथवा प्रतिकूल दो प्रकार की भावनाओं द्वारा ही वह 


आन्दोलित होता है। उसके अतिरिक्त उसकी निजी भावनाएँ और सीमाएँ 
भी हैं, उसे वह लोकोन्मुख दर्शन और साहित्य में रूप देता है। विपरीत- 
क्रम में ये फिर अभिजात-समाज को भी प्रभावित करते हैं। समाज के 
उच्चवर्ग एवं निम्नवर्ग में इस प्रकार भावना का एक आदान-प्रदान होता 


रहता है, जबकि मुख्यतः: अभिजात-वर्ग ही पूरे समाज का नियामक होता- 


है। 


ब्राह्मण्य-समाज मुख्यतः: रक्षणशील अथवा पुराणपन्थी है, किन्तु 
ऐसा होने पर भी उसमें अपनी उदारता के गुणों द्वारा पराये को आत्मसात्‌ 


करके रूपान्तरित करने की एक स्वाभाविक प्रवणता है। प्राकृत या 
: अमार्जित को संस्कृत करना, परिमार्जित करमा उसका एक वेशिष्ट्य हे। 


इस प्रकार उसने बहुत कुछ को अपने रह में रँग लिया है। अभिजात- 


' भावनाओं, विचारों के प्राकृतीकरण एवं प्राकृ-- भावना के आभिजात्य- 


करण को भूमिका में युगों से क्रियाशील ब्राह्मण्य-समाज की इस प्रचेष्य 
का परिणाम इतिहास, पुराण और तन्त्र है। ये सब भी वैदिक-भावना के 
संवाहक हैं एवं वेदार्थ के आविष्करण में इनकी उपयोगिता भी नितान्त 
कम नहीं, इसलिए गोणदृष्टि से इन्हें बेदाड़ के रूप में मान लिया 
जाए।* 


इंतिहास का प्राचीनतम उल्लेख अथर्वसंहिता के ब्रात्यकाण्ड में 
पाया जाता है।' ब्राह्मणों, आरण्यकों एवं उपनिषदों में भी उसका 





5 (*० १. . तु. सायण : 'पडज्जवत्‌ पुराणादीनामपि वेदार्थ ज्ञानोपयोग: इत्यादि (ऋ. 'भा. वही 


२९-३० ) | 


_॥+) २. १५।६।११,१२। साथ-साथ पुराण, गाथा एवं नाराशंसी का उल्लेख भौ लक्षणीव। 


ये सभी जनसाहित्य अथवा गणसाहित्य के अन्तर्गत हैं। 
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उल्लेख है।' इतिहास के साथ-साथ सभी स्थानों पर पुराण का भी 
उल्लेख प्राप्त होता है। छान्दोग्योपनिषद्‌ के सप्तम अध्याय में इतिहास-पुराण 
को 'पश्चमवेद' कहा गया हैं। यह विशेषण व्यञ्जञनावह है। 


इतिहास का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ पुरावृत्त है। शतपथब्नाह्मण और 
निरुक्तकार इतिहास का जो उदाहरण देते हैं, उससे जान पड़ता है कि 
उनकी दृष्टि में इतिहास अलौकिक अथवा लौकिक दोनों हो सकता है। 
देवताओं के साथ असुरों का जो युद्ध हुआ था, यह भी जिस प्रकार 
इतिहास है, उसी प्रकार त्रित ऋषि कुएँ में गिर पड़े थे, यह भी इतिहास 


“है। अर्थात्‌ उनकी दृष्टि में दोनों ही सत्य घटनाएँ हैं। शतपथन्राह्मण के 


सड्छेत से लगता है कि देवासुर-सड्य्ाम को बहुत लोग इतिहास क्‍ है हु 
मानते थे, बल्कि वे कहा करते थे कि वह अन्वाख्यान अथवा गल्प हैं... 
धीरे-धीरे इतिहास की विष्य-वस्तु का विन्यास लौकिक पुरावृत्तों में 
किया गया। इस दृष्टि से भारत-युद्ध क* चृत्तान्त जो महाभारत में है, वह 
इतिहास है। उसी प्रकार रामायण भी इविहास है। किन्तु इतिहास, पुराण, 
गाथा और नाराशंसी (वीरप्रशस्ति) के सन्निकट रहने से सहज ही उनके 
अधिकारों में अन्योन्य सड्मक्रमण हुआ है। द । 
इतिहास की हैसियत से महाभारत का स्थान सर्वोपरि हैं। उसे 


भारतवर्ष का जीवनवेद कहा जा सकता है। 





१०४ १. तु श, ब्रा. १५५६८, ७९, १३।४३।१२, ११।१।६।९ (यहाँ इतिहास और 


अन्वाख्यान में अन्तर दिखाया गया है); ते. आ. २॥९॥१, १०११, १११; कू 
२।४।१०, ४१॥२, ५११; छा. शा४डा१,२, ७४१५॥२, ४, २।१, ७१। निरुक्त 
ऐतिहासिकों का उल्लेख - २।१६, १२।१० १२॥१, ब्रह्म इतिहासमिश्रम्‌ ४६। 


७०4 २. देवासुर-सडझ्ाम यदि दो संस्कृतियों का टकराव, वा आपसी विरोध रहा हो (द्र, 


टी. ५४), तो फिर उसका- एक ऐतिहासिक आधार है। लगता है, शतपथ-ब्राह्मण 
का सल्लेत इस ओर ही है। वैसा न होने पर वह अन्वाख्यान है। ऐतिहासिकों ने. 
देवताओं को 'पुण्यक्रृत राजा' समझा था। इसमें आधुनिकता का आभास अधिक 


है। 





६५७७५५। 
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इतिहास का सहयात्री पुराण है। पुराण के पाँच लक्षण हैं।' जिनमें 


सर्ग (सृष्टि), प्रतिसर्ग (प्रलय) एवं मन्वन्तर ये तीन लक्षण सार्वभीम हैं। 
यही पुराण का बैशिष्ट्य है; वंश और वंशानुचरित पुराण 'के अन्तर्गत 
इतिहास का अनुप्रवेश है। भागवतपुराण में पुराण के दश लक्षण हैं, किन्तु 
उनमें वंश और वंशानुचरित का उल्लेख नहीं है।' 

अध्यात्म-भावना की प्रधानता होते हुए भी पुराण के विषयवैचित्र्य 


का जैसे कहीं अन्त ही नहीं। दर्शन, विज्ञान, राजनीति, वर्णाश्रमधर्म, 
पूजा-पार्वण, तीर्थ-माहात्म्य, शिल्प, स्थापत्य, सड़रीत किसीकी भी चर्चा 


पुराण से छूटी नहीं है। इस दृष्टि से पुराणों को ब्राह्मण्य-भावना का 


विश्वकोश कहा जा सकता हैे। 


इतिहास और पुराण को स्मृतिप्रस्थान के अन्तर्गत माना जाता है। 
दीर्घकाल से वेद्पन्थी समाज में ये सब समाजव्यवस्था के शास्ता या 
उपदेष्टा, सम्प्रदाय-भेद से अध्यात्म-भावना और साधना के दिग्दर्शक 
एवं लोक-शिक्षा के वाहन होते आए हें। 


मूल पुराणों की सडख्या अठारह है। उसके अतिरिक्त कितने उप 


पुराण भी हैं? सारे पुराण ही कृष्णद्वैपायन के नाम से प्रचलित हें। 
वेद-विभाग एवं इतिहास-पुराण की रचना उनकी अक्षयकीर्ति हैं। ये 
द्वैपायनकृष्ण जो 'भी रहे हों; किन्तु वैदिक आर्यों की समस्त भावना 
उनका ही आश्रय लेकर संहत अथवा एकत्रीभूत हुई हैं, इस कारण 
वेदपन्थी समाज में आज भी वे गुरुरूप में पूजित हैं। व्यासचेतना वस्तुतः 
उत्तरायण के परमब्रिन्दु की चेतना है, अखण्ड महाभारत की चेतना है। 


इतिहास-पुराण के इर्द-गिर्द ही तन्त्र की धारा प्रवाहित होती रही है। 
पुराणों के साथ तन्त्र का सम्बन्ध अत्यन्त ही घनिष्ठ है। वेद के साथ 


'संर्गश्च प्रतिसर्गश्च वंशो मन्वन्तराणि च, वंशानुचरितं चेति पुराणं पदञ्चललक्षणम्‌।' 
सायण का कथन है कि वेद के उपाख्यानों से ही इतिहास और उपनिषद्‌ के 
सृष्टि-स्थिति-लय आदि तत्त्वों से पुराणों को रचना हुई (ऋ. भा. वही)। 
भागवत: २।१०१-९। द 








(७०४ 
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कल्पसूत्रों का जो सम्बन्ध है, पुराणों के साथ तन्त्र का भी कुछ वैसा ही 
सम्बन्ध है। तन्त्र मुख्यतः साधना का विज्ञान है, जब कि उसके भीतर 
दार्शनिक-भावना का भी अनुप्रवेश स्वाभाविक रीति से ही हुआ हे। 
पुराणों की तरह ही तन्त्र सर्वजनीन है, किन्तु वह स्मृति नहीं, श्रुति है।' 

तन्त्र के अर्थ में हम साधारणत: केवल शरक्ति-उपासना ही समझते. 
हैं। किन्तु यह धारणा गलत है। वस्तुतः तन्त्र विष्णु, शिव, शक्ति, गणपति . 
और सूर्य-अर्थात्‌ इन पाँच देवताओं की उपासना है। सूर्य को स्वीकार 
कंरके तन्त्र वैदिक-साधना को भी अपना अड्ज बना लेता है।' वेद के 
अन्यान्य देवता भी अपरिचित नहीं हैं।' तन्त्र की दार्शनिकता का आधार 





१. तु. कुल्लूकः ' अतएव हारीत:। अथातों धर्म व्याख्यास्याम:। श्रुतिप्रमाणको धर्म:। 
श्रुतिश्च द्विविधा, वेदिकी तान्त्रिकी च' (मनु. २।१ टी.)। हारीत एक सुख्यात 
धर्मसूत्रकार (द्र. (५८ पा), ७० ॥, 5०७, 8)। अनेक साम्प्रदायिक उपनिषदें 
भी श्रुति। श्रुति सज्ल्ञा की यंह अर्थव्याप्ति प्राण का लक्षण हैं। 

२. द्र, शारदातिलकम्‌ १४।२७.....। वेदिक साधना गायत्री-उपासना में पर्यवसित। 

तैत्तिरीयारण्यक क॑ खिलकाण्ड में हम सावित्री-गायत्री के अतिरिक्त अन्यान्य 

गायत्री भी पाते हैं। यह तान्त्रिक प्रभाव क॑ कारण हुआ। सभी पश्चदेवता वहाँ हैं। 
पहले ही हमने दखा है कि शिव त्रात्यों क॑ देवता हैं; विष्णु आदित्य के ही लाक- 
प्रचलित रूप हैं, वह बाद में देखेंगे। ऋकसंहिता में बृहस्पति गणपत्ति (गणानां 
त्वा गणपतिं हवामहे २।२३।१); फिर इन्द्र भी गणपति (नि षु सीद गणपते गणेषु 
त्वामाहुर्विप्रतमं कवीनाम्‌ १०१११२।९) ;-यजुःसंहिता में देखते हैं 'रुद्रस्य गाणपत्यम्‌ 
वा. ११३०५), काठ. १६।१, १९२); एक स्थान पर है 'गणपतये स्वाहा! (वा 

२२३०), भाष्यकारों के विचार में मणपति यहाँ लोकपाल। “गणपति' के सदृश 

सज्ला “गणश्री' है); ऋकसंहिता में वह दो स्थलों पर मरुदगण का विशेषण है 

(१।६४।९, ५६०८), और एक स्थान पर अग्नि का (८।२३।४)। तो फिर हम 

देखते हैं कि ऋकसंहिता में प्रधान गणपति बृहस्पति हैं, उनके गण 'ऋषवान' हैं 

(ऋक्‍्वता गणेन.....बल॑ रुरेज ४५०५) इस गण का निस्सन्देह मरुद्गण (जो इस 

कारण ही 'गणश्री') और ऋक्‌ अथवा अर्क के साथ सम्बन्ध भी घनिष्ठ है 

(१३८१५, ८५॥२, ८८।१, ६।६६१०)। इन्द्र का गाणपत्य औपचारिक है, 

बृहस्पति के साथ एक होने क॑ कारण (तु. ४॥४९; बृहस्पति भी वृत्रहा पुरन्दर 


(० 
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: साडुख्य एवं वेदान्त है। अतएवं तन्‍्त्र की भावना और साधना को 


वेदबाहय अथवा बहिरागत कहना तर्कसड्रत नहीं लगता। पौराणिक- 


. भावना की तरह ही तान्त्रिक-भावना की परिधि अत्यन्त विस्तृत है, तन्त्र 


६॥७३।२, इन्द्र के पश्चात्‌ ही बृहस्पति तै. २।८)। यजु (संहिता में गाणपत्य रुद्र का 
है। यास्क के अनुसार बृहस्पति एवं रुद्र दोनों ही मध्यस्थान देवता हैं और मरुदगण 
भी वही। इसके अतिरिक्त ऋकसंहिता में मरुदगण रुद्रपुत्र (१॥१६४। २,१२, 
८५।१, २।३४॥१०, ६।६६।३...)। अतएव रुद्र के गण भी मरुद्गण हुए। इस दृष्टि 
* से बृहस्पति एवं रुद्र में साम्य दिखाई देता है। रुद्र का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ होता है 
“गर्जनकारी ' गर्जन करने वाला। बृहस्पति के भी आराव (ध्वनि) की बात 
ऋकसंहिता में बार-बार उल्लिखित हुई है (४५०।॥१,५,६।७३।॥१, १०।६७।५....)। 
व्युत्पत्ति के अनुसार बृहस्पति वाक्‌ क॑ अधिष्ठाता; ओर रुद्र अन्तरिक्षस्थान होने 
'के कारण ही प्राण के अधिष्ठाता; और (बृ. ३॥९॥४) बृहस्पति अन्तरिक्षस्थान होने 
पर भी संहिता के अनुसार “'प्रथमं जायमानों महो ज्योतिष: परमे व्योमन्‌! (ऋ. 
४।५०॥४)। यह ज्योति: बृहस्पति की प्रज्ञा की ओर सद्छेत देती है। इसक अतिरिक्ते 
संहिता में उनका शक्तिरूप ही उजागर हुआ है, उस क्षेत्र में वे रुद्र के समानधर्मा 
हैं। पौराणिक (अतएव तान्त्रिक) गणपति में बुहस्पति और रुद्र दोनों ही आकर 
मिल गए। पुराण में वे रुद्र (शिव) कं पुत्र ज्ञानदाता विघ्ननाशन हें। इन्द्र के साथ 
उनके सम्बन्ध की रक्षा की गई है एंराणत के मस्तक द्वारा (ऐरावत, मेघ अथवा 
वृत्र शक्ति है, किन्तु रूपान्तरित अतएव श॒श्र; तु. सप्तशती के 'शुम्भ-निशुम्भ' < 
#/शुभ॥ शुम्भ, जो शिवम्मन्य के प्रतीक है; अध्यात्मदृष्टि में यह शुभ्रता पार्थिव- 


चेतना का दिव्य रूपान्तर; वही सिद्धिदाता गणपति की मारुती सिद्धि है द्र. छा. . 


३।९)। संहिता में इन्द्र को कवियों में विप्रतम कहा गया है (ऋ. १०।११२।॥९), 
यही लक्षणीय है। द्र. 6], 67४67 ॥)प774 , ॥0॥86 06 080९8 8 ५णहा9 
शापंशभा मां॥णाए ण 0णाए्टा555 (80]/85ए 960) ?? 50 एक, .....वेद में 
शक्ति-उपासना की अप्रतुलता या अभाव नहीं, इसलिए कि शाक्तधर्म, वस्तुतः 
सर्वजनीन है। अतएव पदञ्चदेवता की उपासना का मूल हम वेद में ही पाते हैं। 


१, साडख्य का प्रकृति-पुरुष तत्त्व तन्त्र में परमतत्त्व का युगनद्ध -रूप है। विष्णु और 


श्री में, शिव और शक्ति में उसकी अभिव्यक्ति होती है। वैदान्तिकभावना का 
प्रतिरूप हमें शिवाद्वेतवाद में, प्रत्यभिज्ञादर्शन में प्राप्त होता है। 


.४१२५३६४३५०६४ 
० »५०#« #« 
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एक विराट्‌ समन्वय और समावेशन का साधन है। इसलिए उसके भीतर .' 


बहिरागत भावना अथवा विचारों का कुछ-कुछ अनुप्रवेश होना असम्भव 
नहीं। किन्तु ब्राह्मण्य-भावना ने उसे इस प्रकार आत्मसातू्‌ कर लिया है 
कि उसे अलग करके पहचान पाना कठिन है। 


तन्त्र का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ होता है 'पट' अथवा वस्त्र-कंपड़ा। वेद 
में कपड़ा बुनने के साथ अनेक स्थलों पर यज्ञानुष्ठान की तुलना की गईं 
है। उससे तन्त्र का अर्थ 'अनुष्ठान-परम्परा' हो सकता है।* तन्त्रशास्त्र के 
चरित्र के साथ इस अर्थ का अधिक मेल है। 


अथर्ववेद को तन्‍्त्र-विद्या का उत्स कहा जा सकता है। अथर्ववेद 
में जिस प्रकार हमें ब्रह्मोपदेश प्राप्त होता है, उसी प्रकार 'माया' अथवा 
जादू-टोने का भी विधान प्राप्त होता है। तन्‍्त्र में भी वही है। हम तन्त्र 
के षटकर्म का आदिरूप अथर्ववेद में ही पाते हैं। तनत्र का एक नाम 
मन्त्रशास्त्र' 'है; वैदिक-कर्मकाण्ड भी वैसे एक प्रकार से मन्त्रनिर्भर है। 
तन्त्र की “यन्त्र रचना' वैदिक वेदिरचना के ही अनुरूप है। इस दृष्टि से 
यजुर्वेद के साथ उसका घनिष्ठ सम्बन्ध है। वेदों के आरण्यक की तरह 
तन्‍्त्र भी रहस्थविद्या है। जिस वामाचार को हम शाक्ततन्त्र में एक 





१. तु. वा. सं. 'सीसेन तन्त्रं मनसा मनीषिण ऊर्णा सूत्रेण कवयो वद॒न्ति, अश्विना यज्ञ 
सविता सरस्वतीन्द्रस्थ रूपं वरुणो भिषज्यन्‌ (१९८०; उब्बट : यज्ञ: पटेन 
रूप्यते))। और भी तु. ऋ. सिरीस्तन्त्रं तन्वते अप्रजज्ञयः १०॥७१॥९। तन्‍्त्र के 
अनुरूप 'तन्तु॥ ये उपमाएँ लक्षणीय. हैं। ऋ. 'मा तन्तुश्छेदि बयतो धिय॑ मे 
(२२८५; नि. में ' धी' से प्रज्ञा एवं कर्म दोनों का ही बोध होता है अर्थात्‌ ज्ञान- 
यज्ञ एवं कर्मयज्ञ दोनों ही); 'यो यज्ञस्य प्रसाधनस्तुन्तुर्देवेष्वाततः' १०।५७॥२; “यो 
यज्ञो विश्वतस्तन्तुभिस्तत: एक शत देवंकमेंभिरायत:। इमे वयन्ति पितरो य आययु: 
ग्र व॒याप वयेत्यासते तते १३०॥१; 'नाहं तन्तुं न वि जानाम्योतु न य॑ बयन्ति 
समरे5तमाना:' ६९२; 'स इत्‌ तन्तुं स वि जानात्योतु'३। मध्ययुगीन रहस्यविदों में 
भी कपड़ा बुनने की उपमा प्रचलित थी। तु. कबीर : 'झीनी-झीनी बीनी चदरिया 
बड़ाल के 'जोगी' (योगी) एवं 'जूगी 

शाम्भवीविद्या “गुप्ता कुलवधूरिव '। वेदविद्या भी ऐरे-गरे को नहीं देना चाहिए। (तु 
नि. २४॥१)। 
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विशिष्ट-रीति या पद्धति के रूप में जानते हैं, उसका निदर्शन हमें < ! ब्राह्मणों ने इसे भी संस्कृत करके थौरे-घीरे आत्मसात्‌ कर लिया। 
वैदिक-महाव्रत के अनुष्ठान में एवं छान्दोग्य के वामदेव्य-ब्रत में प्राप्त है आज मुक्त छप से कहा जा सकता है कि वैदिक-धर्म आभिजात्य की 
होता है।' वैदिक-अनुष्ठान में नारी का एक विशिष्ट स्थान है; शाक्ततन्त्र ऊँचाई -से उतरकर इतिहास-पुराण और तन्त्र के भीतर से इस देश के. 
के अनुष्ठान में भी नारी को वही मर्यादा प्राप्त है। तन्त्र के युगनद्धवाद सर्वसाधारण के बीच फैल गया है।' 


अथवा सामरस्यवाद के अनुरूप भावना हमें बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में हे वैदिक-साहित्य का एक सट्डिप्त इतिहास यहाँ समाप्त हुआ, अर्थात्‌ 
_ सुस्पष्ट दिखाई देती है।' सोमयाग वैदिक यागों में श्रेष्ठ है, और सोम गज़ेत्री से आकर गड़ासागर के तट पर खडे हुए। साहित्य तभी सार्थक 
एक मादक द्रव्य है। शाक्ततन्त्र में सुरा ने सोम का स्थान ग्रहण कर लिया -- होता है, जब उसका आदर्श जीवन में रूप धारण करता है। इस दृष्टि 
है।' सोमयाग में पशु-मांस एवं धाना (भुना हुआ कोई अनाज), करम्भ से इस साहित्य का निरूपण हम वैदिक-जीवन के प्रसज्ञ' में अगले एक 


अध्याय में करेंगे। 


५85: 


(आटा या अन्य भोज्य पदार्थ, जिसमें दही मिला हो) इत्यादि शस्यजात 
उपचार स्वभावत: मांस एवं मुद्रा का स्मरण दिला देते हैं। इन सबसे 
तन्त्र अर्वाचीन नहीं मालूम होता। लगता है इतिहास-पुराण की तरह यह 
भी एक अतिप्राचीन लोक-प्रचलित धारा हे। 


१९. महाव्त में द्रष्टव्य ते. सं. अन्तर्वेदि मिथुनौ सत्‌ भवत: ७।५॥९।११; जे. ब्रा. मा 
च पुंएचलींच दक्षिणे वेद्यन्ते मिथुनीकारयन्ति २।४०५.....। वामदेव्य-ब्रत छा. 
२।१३।२। द 

२. तस्मादिदमर्धवृगलमिव स्व इति ह स्माह याज्ञवल्क्यस्तस्मादयमाकाश: स्त्रिया पूर्यत्त 
एवं १४।३; ४॥३।२१ : ६।४।२०। 

३. बैदिक सोत्रामणी-याग एवं वाजपेय-याग में सुरा का प्रयोग होता था। सुरा का 
व्यवहार एवं तज्जनित प्रमाद का उल्लेख प्राप्त है ऋ. ७।८६।६। तु. अ. सं. 
ब्रात्यकाण्ड: 'स विशोहनु व्यचलत्‌, त॑ सभा च समिति च सेना च सुरा चानु 


व्यचलन्‌ १५।९ विश्‌ अथवा जनसाधारण के साथ सुसा का सम्बन्ध लक्षणीय। कर द संहिता है: शधितेओं 
हे ; हि (५०४ १. सह्लप में कहें तो वैष्णव तनत्र का आकर 'संहिता' है, शेवतन्त्र का आकर ' आगम' 


है, एवं शाक्ततन्त्र का आकोए 'तन्त्र' है। बौद्धतन्त्र हिन्दू-तन्त्र से पृथक्‌ जैसा कुछ 
नहीं। एक सर्वजनीन तन्त्र को ही हिन्दू एवं बोद्ध दोनों सम्प्रदायों ने ग्रहण किया 
है। जैसे हम देखते हैं कि बाउलों में वैष्णव, सहजिया, योगी, सूफी सभी हैं। 


पिवास्यन्ध: .....अद्धि धाना: ३।३५॥१,३; सुत इन्द्र सोम: ....कृता घाना अत्तवे ते. 
७; धानावन्तं करम्भिणमपृपवन्तम्‌....जुषस्व न: ५२।१ इत्यादि (सम्पूर्ण सूक्त ही 
द्रष्टव्य )। 
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